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प्रकाशक 


राय साहिब लाला रघुरवारा्सिंह जी जैन, अफसर माल, 
करनाल 


_ सोल बल 
मेहरचन्द लक्ष्मणदास-अध्यक्ष 
संस्कृत पुस्तकालय 
सैदमिद्दा बाज़ार, लाहौर । 


। हपे समाचार 

इस पुस्तक के प्रकाशक दानवीर रायसाहिब लाला 
रघुवीरसिंह जी जैन ने आदेश किया दे कि जैन तत्त्व कलिका 
विकास के विक्रय स जो धन प्राप्त होगा वह सब धार्मिक 
शासओरों ओर पुस्तकों के प्रकाशन में ही लगाया जायेगा। उन 
का उक्त घन के साथ कोई स्वत्व नहीं होगा | इसलिये इस 
पुस्तक को खरीदना मानों जेन साहित्य का उद्धार और 
प्रचार करना है | हमारी यह प्रयल इच्छा है कि यह पुस्तक 
प्रत्यक जैन के घर में हो ताकि जैन साहित्य की उत्तरोक्तर 
उन्नति होती रहे । 

प्रार्थी-... 
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| खजानचीराम जेन, छाहोर | 
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मुद्रक 
खज़ानचाराम जैन, मैनेजर, 


मनोहर इलौक्ट्रक प्रस, सदमिटु। बाजार, लाहौर । 
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भतराकथन 


श्रीमान्‌ उपाध्याय आत्माराम जी जैनमुनि प्रणात “जैनतस्‍्वकालिकायिझास'” नामक 
पुस्तक का मेने आरम्भ से लकर समाप्ति पर्यन्त अवलोकन किया । यद्यपि अनेक लेख सम्बान्धि- 
कार्यों में व्यग्न होने के कारण पुस्तक का अक्तरशः पाठ करने के लिये अवसर नहीं मिला तथापि 
तत्तत्पकरण के सिद्धान्तों पर भले अकार दृष्टि दी गई है, ओर किसी २ स्थल का भ्रक्षरशः पाठ 
भी किया है पुस्तक के पढ़ने से प्रतीत होता है कि पुस्तक के रचायेता जैनासैद्धान्तों के ही केवल 
अभिज्ञ नहीं प्रत्युत जैन आकर भ्रन्थों के भी विशेष परिडत हैं क्योंकि--जिन “नयकार्शका” 
आदि ग्रन्थों में अन्य दशनों का खएडन करत हुए जैनाभिमत नयों का स्वरूप बन किया है 
उनके विशेष उद्धरण इस ग्रन्थ में सन्दभ की अनुकूलता रखते हुए दिये गये हैं । यह प्रन्थ नो 
कलिकाओं में समाप्त किया गया है। तथादि-- 
श्म कलिका में देवों का स्वरूप वर्णन करते हुए “अपू्वेज्ञानग्रहणं श्रुतभाक्किः प्रवचने 
भावना” इत्यादि से तर्थिहुर स्वरूप तथा उस पद की प्राप्ति श्रादि को दशोया गया है । श्य 
कहिका में “धमंदेव” किसे कहते हैं ऐसा प्रश्न उठाकर गुरु, आचाये, उपाध्याय, साधु आदि 
के स्वरूप का उचित रांति से निरूपण किया गया है जिसके जाने विना निराश्रित श्ात्मा अपने 
कल्याण मार्ग से सवेथा भ्रष्ट रह कर संसारचक्र से मुक्त नहीं हो सक्का । श्य कलिका में 
धमे स्वरूप का निरूपण करते हुए ग्रामधम, राष्ट्रधम, पाखण्डधम, कुलधर्मादे का स्वरूप भी 
उत्तमरीति से स्पष्ट किया है, एवं चतुर्थी कलिका में सामान्य गृहस्थ धम का स्वरूप, 
पञश्चमी कलिका में विशष रूप से गृहस्थ धर्म का स्वरूप, षष्ठी कलिका में अ्रस्तिकाय 
तथा दशविध धमम का स्वरूप, सप्तमी कलिका में लेक स्वरूप निरूपण, अष्टमी कालिका 
में परमपुरुषार्थभूत मोक्ष का अत्यन्त स्फुट करके वणन किया है। नवमी कलिका में पारिणाम 
पद अथात्‌ जीव के परिणाम>ूपयोयों का स्वरूप भी उत्तम रीति से दशाया गया है । 
ग्रन्थ कत्तो ने इस बात का भी बहुत ही ध्यान रखा है कि जे ग्रन्थों के उद्धरणों का ठीक २ 
निर्देश कर दिया है आजकल यह परिपाटी पाठ करने वालों के लिए बहुत ही लाभप्रद तथा कत्तो 
की योग्यता पर विश्वास उत्पन्न करने वाली देखी गई है । निःसन्देह यह ग्रन्थ जैन अजेन दोनों के 
लिए बहुत हां लाभकारा प्रतीत होता है। इस लघुकाय ग्रन्थ के पढ़ने से जैन प्राक्रिया का सिद्धान्त- 
रूप से ज्ञान हो सक्का है। मेरे विचार में तो प्रन्थ के रचायेता को बहुत काल प्यन्त शास्त्र का 
मनन करने से बहुदर्शिता तथा बहुश्र॒तत्व का लाभ हुआ होगा परन्तु यदि कोई भले प्रकार 
इस ग्रन्थ का मनन कर ले तो उसको अल्प आयास द्वारा जन सिद्धान्त प्रक्रिया का बोध दो सक्का 
हैं । पाठकों को चाहिए कि अवश्य ही न्यूनातिन्यून एकवार इसका पारिश्शालन करके कत्ती के प्रयत्न 
से लाभ उठवें, विशषतः जैनमात्र. को इस प्रयज्ञ से अपना उपकार मानना श्रत्यावश्यक श्रर्तात 
होता है । यदि इस प्रन्थ को किसी जैन पाठशाला में पाठ्यप्रणाली के श्रन्तगेत किया जावे तो 
वहुत अच्छा मानता हूं, कार्यान्तर में व्यग्न होने से इसका अधिक महत्त्व लिखने में असमर्थ हूं । 


विश, विददतुचर-- 
मल कम ... कविता्िंक नृर्सिहंदेव शास्त्री, 


प्राफसर 
आषिगेण्टल कोलेज, लाहौर दशेनाचाये । 


प्रस्तावना | 


जिस प्रकार प्रत्येक व्याक्ति को आहार, निद्रा भय, भेथुन ओर परिप्रह की झाशा लगी रहती 
है ओर उनकी खोज के लिए दत्तचित्त होकर क्रियाओं में प्रद्माति की जाती है। ठीक उसी प्रकार 
दशेन विषय में भी खोज की प्रवृत्ति होनी चाहिए । याबत्‌काल प्येन्‍्त दाशनिक विषय में 
खोज नहं। की जाती तावत्कालप्रन्त आत्मा स्वानुभव से भी बंचित हूँ। रहता है। इस स्थान 
पर दर्शन नाम सिद्धान्त तथा विश्वास का है। जब तक किसी सिद्धान्त पर दरृद विश्वास नहीं 
होता तबतक आत्मा अभीष्ट क्रियाओं को सिद्धि में फलमूत नहीं दोता । ह 

अब यहां यह प्रश्न उपस्थित होता है कि, किस स्थान (सिद्धांत ) पर दृढ़ विश्वास किया 
जाए, क्योंकि, इस समय अनेक दशेन इृष्टिगोचर हो रहे हैं। इस प्रश्न के उत्तर में कहा जा 
सकता है कि, यद्यपि वत्तेमान काल में पूवेकालवत्‌ झनेक दशेनों की रष्टि उत्पन्न हो गई है वा 
हो रही है, तथापि सब दशेनों का समवतार दो दशनों के अन्तगत हो जाता है। जैस, भ्राश्तिक 
दशेन और नास्तिक दशेन । 

यदि इस स्थान पर ये शंका उत्पन्न को जाए कि, नास्तिक मत को दशन क्यों कहते हो ! 
तब इस शंका के समाधान में कहा जाता हैं दशन शब्द का अथ है विश्वास (हृढ़ता) सो जिस 
श्रात्मा का भिथ्याविश्वास है अर्थात्‌ जो आत्मा पदार्थों के स्वरूप को यथाथे दृष्टि से नहीं देखता 
है, उसीका नाम नास्तिक दशन है, क्योंकि, नास्तिक दशेन आत्मा के अस्तित्वभाव को नहीं मानता 
है सो जब आत्मा का अस्तित्वमाव ही नहीं तो फिर भला पुरय ओर पाप किस को तथा 
उसके फल भोगनेरूप नरक, तियेक्‌ , मनुष्य ओर देव योनि कहों ! श्रत एव निष्कप॑ यह 
निकला कि भास्तिक मत का मुख्य सिद्धान्त ऐहलोकिक सुखों का श्रनुभव करना ही है । 

यद्यपि इस मत विषय वहुत कुछ लिखा जा सकता है तथापि प्रस्तावना भें इस विषय में 
अधिक लिखना समुचित प्रतीत नहीं होता । सो यह मत भआये पुरुषों के लिये त्याज्य है, क्योंकि, 
यह .मत युक्ति बाधित झोर प्रमाणशूल्य हैं। अतएवं आस्तिकमत सब्वेथा उपादेय है, इस 
लिये आस्तिक मत के आश्रित होना आये पुरुषों का परमोहेश्य है । क्योंकि, झास्तिक मत 
का मुरूमोहेश्य अनुक्रमतापूर्वक निवोण प्राप्ति करना है। 

यदि इस स्थान पर यह शंका उत्पन्न की जाए कि, आस्तिक किसे कहते हैं। तब इस 
शंका के उत्तर में कहा जाता है कि, जो पदार्थों के अस्तित्वभाव को मानता है तथा यों कहिपे 
कि, जो पदार्थ अपने द्रव्य गुण ओर पयाय में अस्तित्व रखते हैं, उनको उसी प्रकार माना 
जाए वा उनको उसी प्रकार से मानने वाला आस्तिक कहलाता है । 

व्याकरण शास्त्र में अस्तिक शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार से कथन की गई है, जैसे कि-- 
दैश्टिकास्तिकनास्तिका: (शाकटायन व्याकरण अ- ३ पा- २ सू० ६१) दैश्कादयस्तदस्येति 
षष्ठयर्थ ठशान्ता निपात्यन्ते । दिशा प्रमाणानुपातिनी मतिरस्य दिए देव प्रमाणमिव मतिरस्पेशि 
दैष्टिक: । अस्ति परलोकः पुरय पापमिति च मतिरस्पेत्यास्तिकः । एवं नास्तीति नास्तिकः । 


यु . “) 

'इस सूत्र में इस बात का स्पष्टीकरण किया गया है कि, जो परलोक और पुण्य पाप 
को मानता है उसी का नाम आस्तिक है। अतएव आस्तिक मत में कई प्रकार के दशेन प्रकट 
हो रे हैं। जिज्ञासुओं को उनके देखने से कई प्रकार की शंकाएँ उत्पन्न हो रही हैं वा उनके पठन 
से प्ररस्पर मतभेद दिखाई दे रहा है, सो उन शंकराओं के मिटाने के लिए वा मतभेद का वि- 
रोध दूर करने के-लिये प्रत्येक जन को जैनदशेन का स्वाध्याय करना चाहिए । क्योंकि, यह 
दशेन परम आस्तिक और पदाथों के स्वरूप का स्थाह्वाद की शैली से वणन करता है । क्योंकि, 
यदि सापेक्षिक भाव से पदार्थों का स्वरूप वणेन किया जाए तब किसी भी विरोध के रहने को 
स्थान उपलब्ध नहीं रहता । ग्लतएव -निष्कष यह निकला कि प्रत्येक जज को जैनदशन का 
स्वाध्याय करना चाहिये । 

अब इस स्थान पर यह शंका उत्पन्न होती है कि, जैन दशन के खाध्याय के लिये कौन 
से जैनग्रंथ पठन करने चाहिएं ! इस शंका के समाधान में कहा जाता है कि, जैनागमग्नंथ वा 
जैन प्रकरण ग्रंथ अनेक विद्यमान हैं, परन्तु वे ग्रंथ प्रायः प्राकृत भाषा में वा संस्कृत भाषा में है 
तथा बहुत से प्रंथ जेनतत्त्व को प्रकाशित करने के हेतु से हिन्दी भाषा में भी प्रकाशित हो 
चुके हैं वा हो रहे हैं, उन ग्रंथों! में उनके कताओं ने अपने अपने विचारानुकूल प्रकरणों 
की रचना की है । अतएव जिज्ञासुओं को चाहिए कि वे उक्त ग्रंथों का स्वाध्याय अवश्य करें । 

अब इस स्थान पर यह भी शंका उत्पन्न हो सकती है कि, जब ग्रंथसंग्रह सवे प्रकार से 
विद्यमान हैं। तो फिर इस. ग्रंथ के लिखने की क्या आवश्यकता थी ? इस शंका के उत्तर में कहा 
जासकता हूँ कि, अनेक ग्रन्थों के होने पर भी इस ग्रंथ के लिखे जाने का मुख्योद्देश्य यह है कि 
भेरे अतःकरण में चिरकाल से यह विचार विद्यमान था कि, एक ग्रंथ इस प्रकार से लिखा 
जाय जो परस्पर साम्प्रदायिक विरोध से सबंथा विमुक्क हो ओर उस में केवल जैन तत्त्वों का ही 
जनता को दिग्दशन कराया जाय, जिस से जैनेतर लोगों को भी जैन तत्त्वों का भली भांति बोध 
हो जाए। . 

से इस उद्देश्य को हो मुख्य रख कर इस ग्रंथ की रचना की गई हैं। जहों तक हो सका 
है, इस विषय की पूलि करने में विशेष चेष्टा की गई है। जिस का पाठक गण पढ़कर सखय॑ ही 
अनुभव कर लेगें क्योंकि, देव गुरु धम।दि विषयों का स्वरूप स्पष्ट रूप से लिखा गया है, 
जो प्रत्येक आस्तिक के मनन करने योग्य है। ओर साथ ही जीवादि तत्त्वों का स्वरूप भी जैन 
श्रागम ग्रंथों के मूल सूत्रों के मूलपाठ वा. मूलसूत्रों के श्राधार से लिखा गया है, जो प्रत्येक 
जन के लिये पठनीय है । 

आशा हे, पाठकगरणा इस के स्वाध्याय से अवश्य ही लाभ उठा कर मोक्षाधिकारी बनेंगे। 
अलम विद्वत्सु । 


' भवर्दीय-- 
उपाध्याय जैनम्ुनि आत्माराम | 





? समपेण । $ 
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|. श्रीमद्‌ गणावच्चेदक वा स्थविरपदवि- / 

, भूषित खाये श्रीश्रीश्री स्वामी गणपाति राय 
जी महाराज ' १ 
आप की महती कृपा से इस दास को 
९ 













$ जन धम की प्राति हुईं हे, आपने ही इस (६ 
न दास को जेनतत्तों का अभ्यास कराया था। ॥ 
%# अतः आप के सदगुणों में मुग्ध होता हुआ » 
4 ओर आप के अपार उपकारों का स्मरण ४ 
५ करता हुआ में इस ग्रन्थ को आप के कर 
% केंमलों में सादर समपंण करता हूँ। 


उपाध्याय जैनमुनि आत्माराम । 
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राय साहिब लाला रघुवीरसिंह जैन 


पन्यवाद । 


जैन तत्त्व कलिका विकास के प्रकाशन का कुल व्यय भ्रीमान्‌ राय 
साहिब लाला रघुवीर सिंह जी न प्रदान किया है जिसके लिये इम समस्त जैन 
जाति की ओर से उनका हार्दिक धन्यवाद करते हैं । आपका जन्म २३ 
जनवरी सन्‌ १८८४ को हुआ था। आप एक सुप्रसिद्ध खानदान कानूनगोयां 
कस्बा हांसी के हैं । आपके पिता लाला शेरसिंद जी हांसी के प्रसिद्ध माल- 
गुज़ार थे ओर बहुत समय म्युनिसिपल कमेटी द्वांसी के उपप्रधान ( वायस 
प्रेज़्ीडट ) रहे। आप एक अच्छे जलदार गिने जाते थे। आपके पितामह 
(दादा) ला० रणजीत एलिंह जी भी चिरकाल तक कस्टम डिपाट्मेट में अच्छे 
अच्छे पदों पर नियुक्त रहे । 

पिछले द्वांर ताजपोशी के समय आप देहली मे नायब तहसीलदार थे 
ओर तत्पश्चात्‌ अम्बाले में बहुत दिनों तक आप 5.५.0. रहे । अम्बाला 
दि्गिम्बर जैन सभा के आप प्रधान भी रहे । वहां पर आपको जेनघम्म या 
स्वधर्मी भाइयों की सेवा का अच्छा अवसर मिला । आप हर एक की 
उन्नति का विशेष ध्यान रखते थे । आपकी योग्यता का लक्ष्य रखकर 
गवनमेंट ने आपको शिमला के निकटवर्त्ती भ्र्की रयासत का मैनेजर 
बनाकर भेजा | प्रज्ञा के हिताथ आपने वहां अनेक काये किए और अच्छी 
प्रशंसा प्राप्त की । तत्पश्चात्‌ गवर्नेमेंट ने आपको नालागढ़ रियासत का बज़ीर 
बनाकर भेजा । वहां के शासन को दढ़ता के साथ न्याय पूवेक चलाकर प्रजा को 
सन्तुष्ट किया ओर रियासत की माली हालत को अच्छा बनाया। जनता के 
हित के लिये आपने नालागढ़ में बहुत सारे कार्य किए। और उनके लाभ के 
लिए बड़ी बड़ी इमारते बनवाई। जैनधर्म के मुख्य सिद्धान्त अद्दिसा' का 
आप सदेव सुचारु रूप से पालन करवाते थे । जैनियों के सब प्रधान संब- 
त्सरी पवे के आठ दिनों में आपने राजाज्ञा से उक्त रियासत में शिकार खेलना 
ओर मांस भक्षणादि करना तथा कसावखाना वगेरदह सब बन्द करा दिए थे । 
आप के कार्य से सन्तुष्ट होकर सन्‌ १६२४ में सरकार ने आपको राय साद्दिय 
के टाइटेल ( पदवी ) से विभूषित किया | 


...._ तत्पश्चात्‌ मिंट्युमरी, रोहतक, मियांवाली व लुधियाने में श्राप अफ़सर 
माल रहे । जब आप लुधियाने में थे तब आपको श्रीक्षीआनी १००८ गंणावच्छे- 


( २ ) 

दक वा स्थाविरपद्विभूषित जेनमुनि स्वामी गणपतराय जी महाराज के 
दशेनों का सौभाग्य प्राप्त हुआ। उस समय भ्री उपाध्याय जी महाराज ने आपको 
निजलिखित जनतत्त्वकलिकाविकास भ्रंथ का पूर्वार् दिखलाया । उसको 
देखकर वा सुनकर आपने स्वकीय भाव प्रकट किये कि यह ग्रेथ जैन ओर 
ज्नेतर जनता में जन धमे के प्रचार के लिये अत्यत्तम है । साथ ही आपने 
इसके मुद्रणादिव्यय के लिये अपनी उदारता दिखलाई जिसके लिए समस्त 
श्री संघ आपका आमभारी है। प्रत्येक जन के लिए आपकी उदारता अनुकर- 
णीय है। यह सब आपकी योग्यता का ही आदश है | आज कल आप 
करनाल में अफ़सर माल लगे हुए हैं। 

आपके सुपुत्र लाला चन्द्रवल बी. ए. एल. एल. बी पास करके श्रम्वा- 
ले में वकालत कर रहे हैं । जिस प्रकार वट वृक्त फलता ओर फूलता है ठौक 
उसी प्रकार आपका खानदान और आपका परिवार फल फूल रहा है। 
यह सब धमे का ही माहात्म्य है । अतएव हमारी सर्वे जैनधम्म प्रेमियों से नम्न 
आर सबिनय प्राथना है कि आप भ्रीमान राय साहिब का अलनुकरण कर 
सांसारिक व धार्मिक उन्नित करके निवोण पद्‌ के अधिकारी बनें। 


भवदीय सद्गुणानुरागी 
श्री जैन संघ, 
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जिस मद्दात्मा के चित्र का दशेन करके पाठक जन अपन हृदय तथा नेत्रा को पवित्र 
कर रहे हैं उनका शुभ नाम है “श्रो १००८ गणावच्छेदक वा स्थविरपद्‌ू-विभूषित 
श्रीमद गणपतिरायजी महाराज । आ्रापका जन्म स्थालकोट जिला के अ्रन्तर्गत पसरूर नामक 
शहर में श्रीविक्रमाब्द १६०६ भाव्रपद कृष्ण तृतीया मंगलवार के दिन त्रिपंखिया गोंन्रीय 
(काश्यपगोन्रान्तगेत) लाला युरुदास मन्न श्रीमाल को धर्मपत्नी श्रीमर्ता गोरा की कुक्ति 
से हुआ था आ्रापके निहालचन्द्र १ लालचन्द्र २ पात्मामल ३ पंजुमल चार शभ्राता थे और 
निहालदेवी $ पाली देवी २ आर तोती दृवी ३ ये तीन भगिनियां थीं। आ्रापका शशद 
काल बड़े ही आनन्दपूवक व्यतीत हुआ ओर युवावस्था प्राप्त होने पर नूनार ग्राम में 
वि. संवत्‌ १६२४ में आपका विवाह संस्कार हुआ । आप सराफी की दुकान करने 


( ४२ ) 


लगे । आपका बुद्धि बड़ी दी निपुण थी । आप चांदी ओर सवर्णादि पदार्थों की 
ताचण बुद्ध से परीक्षा किया करते थे । आपकी रुचि धर्मक्रिया में भी विशेष थी, 
अतणएव आप धमेक्रियाओं म॑ विशेष भाग जिया करते थे । सांसारिक पदार्था से आप 
को स्वभाव से ही अ्रुचि थी । संसार के सुखों को श्राप बंधन समभते और सदेंव 


काल धार्मिक क्रियाओं के आसवन करने की इच्छा विशेष रखते थे । 
कक, किक 
वेराग्य भाव उत्पन्न होने का वृत्तान्त । 


एकदा कारणवशात्‌ आप मुकाम नारोाबाल की ओर गये | जब आप 
लाटकर पीछे को आरहे थ मागे में एक नदी आई जो कि--डेक के नाम से 
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प्रसिद्ध थी । वह नदी ऐसी है जहां नोाका तो नहीं चलती पर कवट वहां रह्दता था। 
वह पंथियों को अ्पने सहार से हाथ पकड़ कर पार कर देता था । आपने नदी पर 
आकर उस केवट का कहा हमें पार पहुंचा दो | उस समय श्रन्य भी दो पुरुष पार 
जाने वाले आपके साथ थे | तब उस केवट ने आप तौनों के हाथ पकड़ कर पार पहुं- 
चाना स्वीकार कर लिया । किंतु जब झाप उसका हाथ पकड़ कर नदी के 
मध्य में पहुंचे तब अ्रकस्मात्‌ पीछे से नदी में बाद अ्रथांत्‌ बहुत सा जल्न शआरगया 
इस लिए पार होना अस्यन्त दुष्कर हो गया, तब केवट ने सोचा, यदि में इनके पास 
रहा तो ये मुझे भी अ्रपन साथ दुःख का भागी बनायेंगे, अभ्रतः वह खंवट श्राप सब 
से अपने आपको छुड़ा कर आगे निकल गया, पश्चात्‌ आप तीनो जल्न में बहने लगे। 
जीवित रहने की आशा टूट गई । उस समय आप के यह प्रणाम हुए कि--यदि मे 
इस कष्ट से बच जाऊं तो ग्ृहस्थाश्रम को त्याग कर मुनिवृत्ति को धारण कर लूंगा, 
तब देवयोग से वा पुण्य के प्रभाव से अथवा आयुष्कर्म के दी्घ होने के कारण जल 
के प्रवाह ने ही आ्रापको नदी के तीर ( किनारे ) पर पहुंचा दिया, किन्तु जो आप के 
दा ओर साथी थे वे दोनों कुछ दूर जाकर जल में डूब कर मर गये । वहां से शीक्र 
ही आप घर पर श्राए तथा समस्त वृत्तान्त सुनाया । आपका कष्ट दूर होने का समा- 
चार सुन कर सारा परिवार श्रतीव हित हुआ | पुनः आपने अपना प्रतिज्ञा पालन 
करने के वास्ते दीक्षा की श्राज्ञा मांगी, किन्तु यह सुनते ही सबको चिंता आर शोक 
ने ब्याकुल कर दिया । आपको संसार पदा्था का बहुत सा छोभ दिखाया गया, 
परन्तु क्या कमत्व एक बार पंक से निकल कर फिर उस में लिप्त हो सकता है ? 
कदापि नहीं, ऐसे ही जब आपका मन संसार से उदासीन होगया भज्ञा फिर वह इस 
मे कैसे फंसे ? जब आपकी आज्ञा न मित्नी तब आपने सांसारिक कायों को छोड़ कर 
कंबल घर्ममय जीवन यिताने के लिये जन उपाश्रय में ही निवास कर लिया | उस 
समय श्रीं दूलोराय जी वा श्री १०८८ पृज्य सोहनलाल जी महाराज भी 
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अपने नानाके घर पसरूर में ही रहते थे | यह ञ्ार अन्य कतिपय ग्रहस्थ वराग्य भाव 
को धारण कर शअ्रपने जीवन का पदितन्न बनाने के लिये धामक जीवन व्यर्तात करने 
लगे । फिर परस्पर के संसर्ग से सब का ही वराग्य भाव बढ़ता चला गया | जब सब 
ने यह ही क्रिया धारण करकी तब सबको श्राज्ञा प्रिक्ष गई । 


दीक्षात्रियय । 


कुटुम्बिया स श्राज्ञा प्राप्त हाते ही प्रसन्नता पूवंक सबक सब दीक्षा के लिए शहर 
से चल पड़े, उन दिनों में श्री श्री श्री १००८ आ्राचाये वर्य श्री पूज्य अमरसिह जी महा- 
राज अमृतसर में विराजमान थे | श्री दूलोराय जी १ श्री शिवदयाल जी २ श्री सोहन- 
लाल जी ३ श्री गशपतिराय जी ४ ये चारों बरागा पुरुष श्री पूज्य ग्रमरसिंह जी मद्दाराज 
के चरण कमल भ उपस्थित होगए | तब श्री पूज्य ( झाचाये ) महाराज ने चारों को 
अपने अमूल्य उपदेश द्वारा ओर भी बराग्य भाव में इृढ़ किया | सांसारिक पदार्थों की 
अनित्यता दिखलाई । जब उक्र चारों महापुरुषों का वराग्य भाव उच्च कोटि पर पहुंच 
राया तब श्री पूज्य मद्दाराज ने उक्र चारों महापुरुषों को १६३३ मागशीष शुक्ला * 
चन्द्रवार के दिन बड़े समाराह के साथ दीक्षित किया । उन दिने। मे श्री पूज्य मातीराम 
जी महाराज नाल्ागढ़ मं विराजमान थे। तब श्री पूज्य अमरासह जी महाराज ने श्री 
गणपतिराय जा महाराज को श्री पूज्य मोतीराम जी महाराज को निश्चाय कर दिया । 
तब आपने उसी दिन से अपना पविन्न सप्य ज्ञान ओर ध्यान में लगाना आरम्भ किया | 
जब आप श्री पूज्य मोतीराम जी महाराज के चरण म॑ उपास्थत हुए तब श्राप साधु 
क्रिया ओर श्रुताध्ययन विशप रूप से करने लगे | विशेष ध्यान आपका साधु किया और 
चवयावृत्य वा भुरू भक्ति पर था जिस कारण शांघ्र ही गच्छ वा श्री संघ में आप सुप्रसिद्ध 
होगए। थ्राप की साम्याकृति, नम्नता, साधुभक्रि प्रत्येक व्यक्ति के मन को मुग्ध करती 
थी । दीघंदशिता श्रार समयानुसार बर्ताव ये दोनों बाते आप की अनुपम थीं। तस्पश्चात्‌ 
आपने निश्नलिखित अ्रनुसार चातुमास किय जसे कि-- 
१९३४ का चतुमास आपने श्री पृज्य मोत्तीराम जी के साथ श्रम्बाला ज़िले के श्रन्तगंत 

खरड़ शहर में किया | 

१६३५ का चतुर्मास आपने बहुत से क्षेत्रों मं विचर कर स्थालकोट भें किया । 
१६३६ का चतुमास आपने श्री पृज्य महाराज के साथ जम्बू शहर में किया । 
१६३७ का चतुमास पसरूर शहर में किया । 
१६३८ का चतुर्मास लुधियाना शहर मे किया | 


फिक बनाओ 


$--सम्बत्‌ १६३८ में श्रीमदाचाथ ओर १००८ पूज्य अमरलिह जं महाराज क। 
अभृतसर में स्वववास है। गया था तब श्री संघन १६३६ में मालरकाटला में श्रो मोतीराम ज॑। 
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१8३६ का चतुर्मास अग्बाला शहर में किया । ( इस चतुर्मास में श्रीश्रीश्री३००८ पृज्य 
सोहनक्लाल जी महाराज, श्री १००८ गणावच्छेदक, स्थविरपद-विभूषित स्वामी 
गणपतिराय जी महाराज ठाणे चार थे | उसी समय में संवेगी साधु म्रात्तिपूजक 
अआत्माराम जी का चतुर्मास भी अ्रम्बाला शहर में द्वी था )। 

१६४० का चतुर्मास आपने श्री पृज्य मोतीराम जी महाराज के साथ नाज्नागढ़ मे 
किया 

१६४१ का चतुमास लुध्याना शहर में किया 

१६४२ का चतुर्मास फिर लुध्याना मं ही किया । उन दिनों मे श्री विलासराय जी 

महाराज ने चतुर्मास लुध्याना में ही किया था | उन की सवा के लिये आपने 
उन्हीं क चरणा मे वहीं पर चतुमोस किया 

१६४३ का चतुर्मास आपने नाभा रियासत के अ्न्तगंत छीटांवाले शहर में किया । 

१६४४ का चतुमास फिर भ्रापने श्री पूज्य महाराज के साथ नाज्लागढ़ में किया। 

१६४४ का चतुर्मांस आपने मादछ्धावाड़ा मे किया । 

१६४६ का चतुमास आपने पटियाल्ले शहर मे किया । 

१६४७ का चतुमास आपने रायकाट शहर में किया । 

१६४८ का चतुर्मास आपने फरीदकोट शहर में किया । 

१६४६ का चतुमोस आपने पटियाले शहर में किया । 

१६९० का चतुमास आपने मलेरकोंटले शहर में किया । 

१६३११ का चतुर्मास आपने अम्बाला शहर में किया । 

१६९२ का चतुर्मास आपने लुध्याना शहर मे ही किया। 

इसके पश्चात्‌ श्री आचायवर्य क्षमा के समुद्र श्री पूज्य मोतीराम जी महाराज 
जधाबल्न क्षीण होजाने के कारण लुध्याना शद्दर में ही विराजमान होगए ओर उनकी 
सवा करने के ल्विए ५२-१४-४१-५६-५७-४८ के स्व चतुमोस आपने भी लुध्याना 
में ही किये। इन चतुर्मासों मं जो धमंबराद्ध हुईं, उसका वृत्तान्त श्री पूज्य मोतीराम 
जी महाराज के जीवन चरिश्र में लिखा जा चुका ६ | जब आश्विन कृष्ण ५२ को 
श्री पृज्य मोतीराम जी मद्दाराज का स्वगंवास होगया तब आपने चतुर्मास के पश्चात 
पटियाले शहर में श्री श्री श्री३००८ पृज्य आचायेवय पृज्य मोतीराम जी महाराज की 
आज्ञानुसार श्री श्री क्री! ००८ पृज्य सोहनलाल जी महाराज को आचाये पद्‌ की चादर 
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महाराज को आचार पद पर स्थापित किया था | इस विषय का द्वत्तान्त श्री भ्रमरासिंह जी भददा- 
राज के जावनचरित्र वा श्री मोतोराम जी महाराज के जीवन में देखो | 
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दी |डससमय श्रीं श्री श्री १००८ स्वामी त्वाह्षचन्द्र जी महाराज भी पटियादरे में ही 
विराजमान थे । आप भझाचाये पद देने के पश्चात्‌ अम्बाला ओर साढाोरा की झोर 
विहार कर गये । फिर आप साढारा, अम्बाला, पटियात्ञा, नाभा, मलेरकोटला, 
रामदेकोट, फीरोज़पुर, कसूर, ल्ाहोर होते हुए गुजरांबाले भें पार गए। वहां पर 
रावलपिंडी वाल्ले श्रावकों की भ्त्यन्त विज्ञप्ति होने से फिर आपने रावल्ञापेंडी की ओर 
विहार कर दिया । मार्ग में वजीराबाद, कुंजाह, जहज्मम, रोहतास, कल्लर, में धर्मोपदेश 
देते हुए आप रावल्नपिंडो में विराजमान होगये । १६५८ का चतुमास आपने अपने मुनि- 
परिवार के साथ रावलपिंडी शहर में ही किया। इस चतमांस में धमंप्रचार बहुत ही 
हुआ । इसके अ्नन्तर आप अश्रनुक्रम से धर्मप्रचार करते हुए स्यात्कोट में पार 
गए | बहां पर भी अस्यन्त धमंप्रचार होने लगा, वहां के श्रावकवर्ग ने आपको चातु- 
मास विषयक विज्ञप्ति की । फिर आप श्री जी ने श्रावकवर्ग का अत्यन्त आग्रह देख- 
कर उनकी विज्ञप्ति को स्वीकार कर १६६० का चत॒र्मास स्यालकोट का मान किया । 
अच का शेष काल अमृतसर, जम्बू आ्रादि ज्षेत्रों में धर्मप्रचार करके १६६० का चतुमोस 
स्थालकोट में आपने किया ! चतुर्मांस में बहुत से धम्ंकायें हुए । चतु्मास के पश्चात्‌ 
आप श्रमृतसर पधारे। वहां पर थी पृज्य सोहनलाल जी महाराज वा मारवाड़ी साधु 
श्री देवीलाल जी महाराज वा भ्रन्य साधु वा आर्यिकायं भी एकत्र हुए थे। उन दिनों 
में गच्छ में बहुत सी उपाधियें भी वितीण हुई थीं, । उसी समय आपको “गणावच्छे- 
दक” वा “स्थविर” पद से विभूषित किया गया था | इसके पीछे आपने वहां से 
बिहार कर दिया । किंतु आपको श्वास रोग ( दमा ) प्रादुभूत होगया |जिस कारण 
अहुत दूर विहार करन में बाधा उत्पन्न ट्वोगईूें। तब आपने १६६१ का चतुर्मास फरीद- 
कोट शहर में कर दिया। 

१६६२ का चलुर्मास आपने पटियाले में किया । 

१६६२ का अ्रम्बाल्ा शहर भें किया । तब आपके साथ चतुमांस से प्ष मारवाड़ी साधु 

भी कितना काल विचरते रहे ! | 

१६६४ का चतुर्मास आपने रोपड शहर में किया । इस चतुर्मास में जनेतर लोगों को 
धर्म का बहुत सा ल्लाभ पहुंचा । नागरिक लोग आपकी सेवा म॑ दत्तचित्त होकर धर्म 
का ल्लाभ विशेष उठाने लग गये। किंतु श्वासरोग (दमा) का कई प्रफार स प्रतिकार 
किये जाने पर भी वषह्द शान्त न हुआ | श्रतएब आपको कई नगरों के लोग स्थिरषास रहने 
की विज्ञप्ति करने लगे; किंतु आपने उनकी विज्ञप्ति को स्वीकृत नहीं किया। अपने 
आत्मबल से विचरते ही रहे । कई वार भझ्ाापको मारे में वा श्रामों में श्वासरोग का 
प्रबल्ल वेग (दौरा) होगया, जिस कारण झापकी शिष्य संडल्ली को बस्तर की डोक्षी 


मि । 
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बनाकर नगर में प्रवेश करना पड़ता था । कितना ही काल आप इसी प्रकार 
विचरते रहे | 
१६६३७ का चतुर्मांस व्वरढ शहर में किया । 
१६६६८ का चातुमोस आपने फरीदकाट भें किया । फिर आपने चतुर्मास के पश्चात्‌ 

कह नगरों मं विचर कर 
१६६७ का चतुर्मास लाला गारीशकर वा लाला परमानन्द बी-ए-एल-एल-यी के स्थान 

' मे कसूर शहर में किया 

१६६८ का चतुमोस आपने अ्रम्बाला शहर में किया । 

जब आप राजपुरा से आपाढ़ मास में श्रग्बाला की ओर पधार रह थे तब 
आपके साथ एक देवी घटना हुई । जैसेकि--जब आपने राजपुरा से अ्रम्बाला की ओर 
विहार किया तब आपका विचार था कि--मुगद्ध की सराय में टहरेंगे। मागे मे राजकीय 
सड़क पर एक पुत्ल था, आर उस पुल के पास ही एक बड़ा विशाल वृक्ष था जिसकी 
शाखाएं आर प्रतिशाखाएं पुलपर फंली हुईं थीं। उस बृक्ष की छाया में आप अपने 
मुनियों के साथ विराजमान होंगए। पानी के पात्र खाल्मकर रख दिए। अन्य जो साथुश्रों 
के वस्त्रादि उपकरण थे वे स्वेद (पसीन) से आदे (गाल) थे, वे भी शुप्क द्वोने के 
लिए फेलादिए गए | आपका विचार था कि-थोड़ा सा दिन रहते हुए सराय में पहुंच 
जाएंगे। उसी समय अम्बाला शहर का श्रावक वर्ग भी आपके दुशना क लिये उसी 
स्थानपर पहुंच गया । उन्हें भी श्राप श्रीजीने फरमाया कि-हम थोड़े से दन के साथ 
सराय पहुंचेंगे तब श्रावक वर्ग मांगलिक पाठ को सुन कर वहां से वापिस चल पड़ा । 
तत्पश्चात्‌ उसी समय एक पुरुष श्रीमहाराज ज॑ के पास भ्रकस्मात्‌ आकर खड़ा होगया, 
आर टिकाटिकी लगाकर साधुशों के उपकरण को देखने लगा | आप श्री जी ने फरमाया 
कि--क्यों देखते हो ? ये तो साधुओं के पुस्तक वा पान्न तथा वस्त्र हँ ओर खाधुद्षत्ति 
इस प्रकार की होती है तब वह पुरुष आप श्री जी के साथ इस प्रकार वार्ताब्ञाप करने 
लगा जसे कि-- 

पुरुष--आप कोन हैं ? 

श्रीमहाराज--हम साधु हैं । 

पुरुष--ये पदाथ क्‍या हैं 

श्रीम ०--ये वस्त्रादि साथुओ के उपकरण हैं अथात धम-साथन के पदार्थ हैं । 

युरुष---आप इस स्थान से उठ जाइये 

श्रीम ०--क्यों ! 

पुरुष--यह ब्ृत्त गिरने वाज्ञा है । 


( ७ ) 
श्री म०--इस समय तो प्रचंड बायु आदि का भी कोई उत्पात नहीं ता फिर 
क्यों कर गिर जायगा ? 


पुरुष--यूं भी गिर जाया करता हैं । 


तब श्री महाराज वा अन्य साधु उठ कर श्रन्यत्र गये | तब उस पुरुष ने कहां 
कि--आप शीकघ्रता नकरें, पहले अपना उपकरण उठालें,फिर यह वृक्ष गिरेगा । तब 
साधुओं ने शान्तिपूबक उपकरण उठाकर भ्रन्य स्थान पर रख दिये ओर श्राप शान्ति- 
पूर्वक बैठ गये | इतना कह कर वह पुरुष श्रदश्य होगया, ओर उसी समय उस वृत्त 
की महती (बड़ी) शाखा जो उस पुत्र पर फंली हुई थी अ्रकस्मात्‌ गिरी, जिस से 
पुल्न का मार्ग ही बंद होगया। शाखा के गिरते ( टूटते ) समय इतना भयेकर शब्द 
हुआ कि जो श्रावकवर्ग दर्शन करके सराय की ओर जा रहा था, उनको भी सुनाई 
पड़ा | तब वे लोग बहुत ही शीघ्र श्रीमहाराज के दशनों के लिये फिर उसी स्थान 
पर गए । दशन करके बहुत ही आनादित हुए | जब उन्होंने उक् वृत्तान्त को सुना तब 
उनके द्ृष का पारावार न रहा फिर वे धन्य २ करते आर आपकी स्तुति करते हुए पुनः 
वापिस चले गये । 

एक समय आप नाभा से बिहार कर पटियात्षे को आर जा रहे थे, तब आप 
को एक जगल्न में चीता (शर की आकृति का ट्विंसक पश) मिला, आ्राप उस का दखकर 
निर्भीक खड़े हो गए | तब वह आप को देखकर शाल्ति-पूवक आप के पास से गुजर कर 
जेगल्न की झोर ही चला गया । यह सब आप के संयम आर शान्ति का ही माहार्म्य 
था क्याकि--प्रत्यक प्राणी के साथ आप को निर्वरता थीं, उसी का यह माहात्म्य 
था । निर्वेरता के ही कारण हिंसक जाव भी श्रापके प्रति निर्वरता का ही परिचय देते 
थ । अम्बात्तर के चतुमास का वृत्तान्त ह कि---एक समय वषों होने के पश्चात्‌ मध्याद् 
काल में शहर से बहुत दूरी पर आप मुनियों के साथ बाहर गए । जब आप अ्रपनी 
नात्यिक क्रियाओं स निवृत्त होकर शहर की आर पधार रहे थे, तब मागे म॑ आप को 
सांप मिला | वह भी आप के साथ ही साथ चत्षने लगा | इस प्रकार आपके साथ 
चलता था जिस प्रकार आप का शिष्यवग आप के साथ गमन करता था। जब आप 
मास परिवतेन करने लगे, तब आपन फरमाया कि--ऐस न हो इसे कोई मार डाल । 
इतना वाक्य आप के मुख से सुनते हाँ वह सांप आप के देखते ही देखते एक झाड़ में 
प्रवष्ट हंगया | पश्चात्‌ आप शहर भ पधार गए | यह सब शान्ति का ही माहात्म्य 
था कि जो हिंसक जीव भी आप के साथ अत्बगता का द्वी परिचय देते थ । फीरोजपुर 
शहर में भी ऐसी है एक घटना हुई थी। जब आप नेत्यिक क्रियाआ्रो से निद्ृत्त होने 
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के लिए बाहिर गए तब आप को एक महाभयकर काल्ञा नाग जो अनुमान से दो गज 
लम्बा, ओर बहुत ही स्थूज्ष था मिला, जिस की गति बड़ी शाघ्र थी; उस को देखकर 
पक्षीगण चिल्लाते थे । वह झ्ाप के पास आकर इतना ही नहीं किंतु आप को भ्नो 
प्रकार देख कर आगे चला गया । इस प्रकार कई बार आप को ट्विंसक जीव मिल्षे किन्तु 
आप को अहिंसा के माहात्म्य से उन्‍्हों ने भी अपनी भरद्गता का ही पारिच्रय दिया । 
व्याप्र तो आपको कई बार मित्षे थे । 

यह सब अहिंसा आर सत्य का ही माहात्म्य है, जो हिंसक जाव भी अ्रष्टिंसका 
की तरह बर्ताव करने लग जाते हैं । फिर आप ने १९६६ का चतुमास लुध्याना में किया । 

इस चतुमांस में धम्ंप्रचार बहुत ही हुआ । चतुर्मांस के पश्चात्‌ विहार कर 
आमानुआम धर्मोपदेश देते हुए १६७० का चतुमोस आपने फूरीदकोट मे॑ किया। 
इस चतुर्मास में जन ओर जेनेतर लोगें। को विशेष घम छाभ हुआ । १६७१ का 
चतुर्मास आपने कसूर शहर में किया। १६७२ का चतुमास आपने नाभा में किया | 
इस चतुमास में आप को श्वास रोग ने अत्यन्त खेदित किया. किंतु आप की शान्ति 
ओर सहनशक्रि इतनी प्रबल थी कि--किसी प्रकार से भी आप घेय्ये नहीं छोड़ते थे । उन 
दिना में मुनि श्री ज्ञानचन्द्र जी महाराज चतुमास के पश्चात्‌ नाभा से विहार कर वर- 
नाला मंडी पहुंचे थे किंतु उनको अजीण होगया था | वहां पर योग्य प्रतिकार होने 
पर भी रोग शान्त नहीं हुआ । तब आप ने नाभा से विहार किया, वरनाल्ा मंडी में 
उस मुनि को दशेन दिये | जब मुनि ज्ञानचन्द्र जी का स्वगेवास होगया तब आपने 
बहुत से भाइया की प्रार्थना पर लुध्याना के चतुमोस की विज्ञप्ति स्वीकार करली | 
तब आपने १६७३ का चतुमास लुध्याना म॑ किया। चतुमास के पश्चात्‌ जब झाप वि- 
द्वार के लिय तेय्यार हुए तब आप श्री जी को लुध्याना निवासी श्रावकर्मडल्ल न 
विज्ञप्ति की कि--हे भगवन्‌ ! आराप का शरीर बहुत ६ निबंल होगया है । श्वासरोग के 
कारण आप अपनी जंघा बल से चल भी नहीं सकते, ग्राम २ में डोली बना कर 
विचरना यद्ट भी ठीक नहीं है| अतएवं इसी स्थान पर स्थिरवास करने की कृपा करें | जिस 
प्रकार श्री श्री श्री १००८ आचायवये श्री ३ पृज्य मोतीराम जी मद्दाराज को इस शहर 
पर अपार कृपा थीं उसी प्रकार आप श्री जी की भी अपार कृपा है। अ्रतएवं यहां पर 
ही विराजिये, तब श्रीमहाराज जी ने उक्त श्रावकवर्ग की विज्ञप्ति को स्वीकार कर लिया, 
ओर लुध्याना मं ही विराजमान होगए । आपके विराजमान होने से कई भ्रकार के 
धर्मकार्य होने लगे जेसेकि--पुस्तक प्रकाशन, वा युवक मंडल की स्थापना इत्यादि | 
फिर आपके दशनें के लिये भ्रनेक साधु साध्वियं श्रावक ओर श्राविकाएं आने त्गे। 
१६७६ के वर्ष में जब आप की आंखों मं मोतिया उतरने लगा, तब श्रीमान्‌ ढाकटर 
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मथुरा दास जा मोगानिवार्सी की सम्सस्यनुसार आप अ्रीकों साधु वस्त्र की डोज्ी बना 
कर मोगा मंडी मं लेगए। डाक्टर साहब ने बड़े प्रम से आप की आंख। का प्रतिकार केया 
आप श्री जी की दोनों आंखों से मोतिया निकाला गया। आपको दृष्टि ठीक होंगई, 
फिर आप श्री जी को उसी प्रकार साधु बस्तर की डी में बेठा कर लुध्याना मे ही तले 
आए | आप श्री जी के लुध्याना मं विराजने से नगरनिबासी प्रायः, प्रत्येक जन को 
प्रसन्‍नता थी | जिस प्रकार जन संघ आ्राप की भक्कि में दत्तचित्त था उसी भ्रकार जनेतर 
लोग भी आपकी भक्ति करके अपने जविन को सफल मानते थे। आप का प्रेम भाव प्रत्येक 
जन के साथ था | इसी कारण प्रत्येक अ्न्यमतावज्ञग्बी भी आ्रापको पूज्य इष्टि से देखता 
था, ओर दशेन करके अपने आप को कृतकृत्य समझता था | यह श्रापफे सत्योपदेश 
का ही फल्न है जो लुध्याना में 'जनकन्या पाठशाला” नाम को संस्था भी प्रकार से 
चलरही है। अनुमान सवा दोसा २२५ कन्याएं शिक्षा पारही हैं । इस पाठशाला में सां- 
सारिक शिक्षा के अतिरिक्र कनन्‍्याओं को धामक शिक्ता भी भली प्रकार से दी जारही हैं । 
पञज्जाब प्रान्त में, स्थानकवासी जनसमाज में यह एक ही पाठशाला है| इस का सुप्र- 
बन्ध आर नियमपूर्वक संचाल्नन इस के कमंचारी भली प्रकार से कर रहे हैं | आपके 
वचन में एक एसी अ्रद्धो।किक शाक्नि थी, जो प्रत्यक जन को हितशिज्षा प्रदान करती थी। 
ग्राप के मधुर वाक्य स्वल्पाक्षर ओर गंभीराथ होते थे । सदेवकाल आ्राप श्रात्मायचार 
तथा मानवत्ति से समय विशेष व्यतात करते थे। आपकी प्रत्येक वाता शिह्धा प्रद थी । 
कालगति बड़ी विचित्र है | यह किसी का “यान नहीं करती कि-यह धर्मात्मा है या प्रा- 
पिष्ट । यही गति स्वामी जी के साथ हुई | १६८८ ज्येष्ट कृष्ण २५ श॒क्रवार के दिन 
स्वामी जी ने पाक्षिक ब्रत किया | 

बृद्धावस्था के कारण आप को खंद ता रहा ही करता था. किन्तु पारने के दिन शनि- 
वार को आप को वमन ओर विरेचन लग गण, जिस से श्राप अ्रस्यन्त निबंल होंगए, तब 
सायंकाल आप ने अन्य साधुओं से कहा कि मुझे अनशन करादो, उस समय साधुओं 
ने आप को सागारी अनशन करा दिया । उस समय शझआप ने आलाचना द्वारा भरत्री 
प्रकार श्रात्मविशुद्धि की आर सब जीवों के प्रति अ्रन्तःकरण से क्षमापन किया । 
रविवार के दिन आपने ओपध को छोड़ कर फिर सागारी अनशन कर दिया। रविवार 
को १२ बजे के पश्चात्‌ आप की दशा चिंताजनक होगई । सायंकाल फिर आपने चार 
आहार का त्याग करादेया | सोमवार प्रातःकाल जब डाक्टर श्रोर वच्य ने आप को देखा 
तो निश्चय हुआ कि-अब दशा विशेष चिंताजनक होंगई है, तब आपको निरागार 
यावज्जीब पयेन्त अनशन कराया गया । आप शान्ति से क्ेटे हुए थे, श्रार आप के 
पास साथुवर्ग वा श्रावकवर्ग बेदा हुआ था जो श्रापको सूत्रपाट सुना रहे थे । जब 


( (१० ) 

साढ़े श्राठ बजे का समय हुआ, तब श्रकस्मात्‌ श्राप के मुख पर समय (मुस्कराहट) के 
चिह्न दिखाई देने लगे | होठ इस प्रकार होगए जसे कोई पाठ पढ़ा करता है । १६८८ 
ज्येष्ठ कृष्णा २ सोमवार दिन के टीक साढ़े आठ बजे आप के प्राण नाक ओर आंखों 
के मांग से निकज्नते हुए प्रतीत हुए । शान्ति ओर समाधि पूवंक आप इस ओदारिक 
शरीर को छोड़ कर, तजोमय वक्रिय शरीर को धारण कर स्व में जा उत्पन्न हुए। 
आप के वियोग से श्रीसंघ में परम ब्याकुलवा उत्पन्न होगई, तब लुध्याना निवासी श्री 
संघ ने बड़े समारोह के साथ आपका अभप्निसंस्कार किया | पूव आप के शव को, स्नान- 
आदि क्रियाएं कराके ल्ेटाया गया । प्रायः लुध्याना की सभी जनता ने व बाहिर से 
आए हुए श्रावक ओर श्राविकाओं ने आप के शव के दशन किये । दशक लोग विस्मय 
इस बात पर करते थे कि-आपका मस्तक लाक्ली से चमक रहा था, मुखोपरि तेज 
विराजमान था, झूत्यु के चिन्‍्ह नितान्त मुख पर दिखाई नहीं देते थे। आप के शव पर ८१ 
दोशाले पड़े | बड़ी सजधज के साथ विमान निर्माण किया गया ओर कई बाजे तथा 
भजन मंडालियों के साथ बड़े समारोह पूवेक श्मशान भूमिका में विमान को लाया 
गया । उपस्त समय जनता का समूह २० हजार के लगभग था । अन्तम चन्दन की चिता मे 
आप के शव का अप़्लि संस्कार किया गया | जिन भावों से आप ने दीक्षा धारण की थी 
उन्हों भावों से आपने झूत्यु प्राप्त की। आपकी झत्यु से पंजाब जनसंघ में एक अ्रमूल्य 
रल की हानि होगई । श्राप ने ८१ बर्ष £ मास की आयु पूरं करके स्वगे धाम प्राप्त किया 
इस काल में €€ वर्ष पांच मास १२ दिन साधु बूरत्त में ब्यतात किये | आप के '्रनेक 
शिष्य हुए | आप का शिष्य बृन्द्‌ इस समय उन्नत दशा में है । आप के शिष्य श्री श्री श्री 
१००८ गणावच्छेदक श्री जयरामदास जी महाराज हैं वा उन के शिष्यप्रवतंक श्री स्वामी 
शालिगप्राम जी महाराज ने तथा अन्य साधुव्ग ने आपकी खवा का श्रत्यन्त लाभ 
लिया । सत्योपदेश द्वारा उक्र मुनि महाराजों ने जनता को जो झआाप के असहनीय 
वियोग से ब्याकुल्न हो रहदी थो, शान्त किया । 

इस संक्षेप परिचय के प्रकाशित करने का तात्पयं यह द्वे कि प्रत्येक व्यक्ति आप 
के गुणं। का अनुकरण करके सुगति का अधिकारी बने । 


उपाध्याय जेनमुनि आत्माराम । 


#8 जनतत्त्वकलिकाविकास--पुवाद ## 


नमोन्थर्ण सममणस्स भगवओं महावीरस्स | 


नाता सता: _ को इक. बकीियीणत।न- 


सर केणट्रेण समेत ? एवं चुच्चर दवाधिदवा दवाधिदेवा ! गोयमा ! ज इम 
अग्हिता भगवंता उप्पन्ननाणदेसणघरा तीयपडप्पन्न मणागया जाणा अरहा 
जिणा कवली सब्वगरण सब्बदरिसी स तरणदटूरण जाबव दवाधिदवा २ ॥ 
भगवर्ती सृत्र-शतक्र १२-३हश ६ । 
० कक अक आ० क 5 ह | म 
अधथगयार तम् पार चढद्ठान्त पांणणा बह । 
को कारिस्सद उज्जोयं सव्वलायम्मि पाणिणं ॥ 
उगगआ विमला भाणू सव्वलोगय पकरों । 
सा कारस्सइ उज्जाय सवब्वलासयाम्म पराणण ।। 
भाणूय इ इ के वत्ते कसीगायममब्वबी । 
कांसेमव बुव्त तु गोयमो इणमव्यवी ॥ 
उग्गआ खीणससारा सव्वन्नू जिण भकखरोे । 
सा कारस्सट उज्जाग सच्च लायाम्म पाणण ।। 
उत्तराभ्ययन गमत्रन्थ ययन २३ 
भावाथ--भ्रीगानम स्वामी श्री भगवान महावीर स्वामी से विनय 
पूवेक प्रक्ष करत है कि ह भगवन ! दवाधिदेव किस कारण सकह जात है 
इस प्रश्न क उत्तर में श्रीमगवान प्रातिपादन करत है कि-ह गातम ' जा 
यह अहन्त भगवन्त उत्पन्न ज्ञान दशन के घधरन वाल है अनोत काल ओर 
चत्तमान तथा भविष्यत्‌ काल के जानन वाल है अहंनत रागठप के जीतन वाल 
संपू्ण ज्ञान के धग्न वाल जा सर्वज्ञ आर सर्वदेशों हैं इसी कारण खत उन्हें 
दवाधिदेव कहा जाता है । तथा कशी कुमार श्रमण श्री गातम गणधग्स प्रश्न 
पूछते है कि-ह गाोतम !' इस भयेकर घार अधथकार में बहुत स्॒प्राणी टहर रहे 
सो कान स्वलाक में उक्त प्राणियों का उद्यात करंगा ? 
इस क प्रतिवच्चनन में गातम स्वामी कहन लग कि-ह भगवन ! उदय 
हुआ निर्मेल सूथ सर्वलाक मे प्रकाश करन वाला सा सर्वलाक में उक्त 
प्रकार क प्राणियों का उद्यात करगा । 
इस परहलिका रूप प्रश्न का स्पष्ट करत हुण फिर श्रीकशी कुमार भ्रमण 


( २ ) 

गोतम गणधर से पूछते है कि-आप सूये किस को मानते हो ? जब इस प्रकार 
खत प्रक्ष किया गया तव गोॉतम गणधर श्री केशीकुमार भ्रमण प्रति कहने 
लगे कि-हे भगवन ! जिस आत्मा का संसार क्षीण होगया है अथोत्‌ जिस 
आत्मा का संसार क जन्म मग्ण स सम्बन्ध छूट गया है फिर उसन रागद्धेप 
रूपी महाशत्रुओं को भी जीत लिया है जिससे उसका आत्मा सर्यवत्‌ 
प्रकाश करन स ज्ञान स्वरूप हागया है इसी कारण स उसे सर्वेश कहा 
जाता है क्योंकि-सर्वेश्ता के प्रतिबंधक रागद्धप ही हैं जब मूल स इन 
का उत्पाटन किया गया तब वह आत्मा सर्वक्ष आर सर्वेदर्शी हा जाता है तथा 
इसी कारण से उस जिनभास्कर कहते हैं सो वह सर्वज्ष आर सर्वेदर्शी 
आत्मा लाक (जगत) में जा मिथ्यात्व रूपी घोर अंधकार में बहुत स प्राणी ठहरे 
हुए हैं उनको वहीं प्रकाश करेगा साराश--यह निकला कि-सव्वेज् ओर सर्वदर्शा 
आत्मा ही लाक में प्रकाश करसकता है क्योंकि-उस पवित्र आत्मा के प्राति- 
पादन किये हुए ज्ञान द्वारा प्रत्यक प्राणी का आत्मविकाश करने में सहायता 
प्राप्त होजाती है जस कि-चक्षुरिन्द्रिय क निर्मेल हान पर भी पदार्थों के दखने 
के लिये प्रकाश की आवश्यकता रहती है । 

ठीक तद्धत्‌ सवेकश और सर्वेदर्शी आत्मा के प्रातिपादन किय हुए सिद्धान्तों 
के आश्रय से प्रत्यक मुमुच्ु आत्मा अपनी उन्नति की ओर भुक सकता है क्‍्यों- 
कि-उस सम्यग ज्ञान द्वारा मिथ्या ज्ञान का आवरण दूर हो जाता है जब मिथ्या 
ज्ञान का आवरण दूर हो गया तब उस आत्मा को हेय-शेय-ओर उपादय-रूप 
तीनों पदार्थों का भली भाँति से बोध हाजाता है जब उक्त पदार्थों का बोध 
हो गया तव फिर वह आत्मा आत्मविकाश की ओर भुकन लग जाता है सो 
इसी कारण से उक्त सूत्र में यह प्रतिपादन किया गया है कि-मिथ्यात्व रूपी 
अंधकार में जो प्राणी ठहरे हुए है उनके लिये जिनभास्कर ही सूर्य हे जस प्रकाश 
में लेखनादि क्रियाएँ सुख पूर्वक की जा सकती है ठीक उसी प्रकार सर्वेक्ष प्रभु 
के प्रतिपादन किये हुए सिद्धान्तों द्वारा वे उक्त प्राणी भी अपने आत्मविकाश 
करने में योग्यता धारण कर सकते हैं अतएव सिद्ध हुआ कि सर्वेज्ञोक्त 
सिद्धान्त ही मिथ्यारूपी तिमिर क दृग करने के लिये भास्कर तुल्य माना 
जाता है ओर उसी के पठन पाठन से भव्य प्राणी सदवोध वा आत्मविकाश कर 
सकते हैं । 

इतना ही नहीं किन्तु सर्वज्ञात्मा ज्ञानात्मा ओर उपयोगात्मा द्वारा स्वे- 
व्यापक माना जाता है क्योंकि-लोक वा अलोक में कोई एसा द्र॒ब्य नहीं है 
जिसको वह अपने ज्ञान द्वारा नहीं जानता कारण कि ज्ञानात्मा सब व्यापक हैं 
अतएव लोक में जीव वा अजीव की जो अनन्त पर्याएं परिवत्तन हो रही हैं 


( हे ) 


वे सव श्रीभगवान के ज्ञान से बाहिर नहीं अपितु वे तीनों काल के पयांयों को 
हस्तामलकवत्‌ जानत ओर दखत हैं । 

यदि एस कहा जाए कि--''सर्वेज्ञ" शब्द तो मानना यक्चिसेगत सिद्ध होता 
हैं किन्तु जिकालवत्ता मानना युक्किसंगत नहीं है क्योंकि-जिकालवेत्ता मानन 
में दो आपत्तियां उपस्थित होजाती हैं ! जस कि-एक तो यह है कि-जब काई 
वस्तु उत्पन्न ही नहीं हुई तो भला फिर उसका देखना वा जानना किस प्रकार 
सिद्ध हो सकता है ? द्वितीय जब सर्वश्ञ ही मानलिया तब फिर उस को त्रिकाल- 
बत्ता मानना परस्पर विरोध रखता है क़्योंकि-सर्वक्ष को एक रसमय का ज्ञान 
होता है वह ज्ञान परिवत्तनशील नहीं होता किन्तु जिकालवत्ता का ज्ञान परि- 
बत्तनशील मानना पड़गा जस--पदार्थ परिवत्तनशील है ओर व क्षण २ में नूतन 
या पुरातन पयायों क धारण करन वाल है सो जब पदार्था की इस प्रकार की 
स्थिति है तब ज्ञान भी उसी प्रकार का मानना पड़ेगा क्योंकि--ब्लान पदार्थों का 
ही होता है अतएणव सर्वज्ष कसाथ त्रिकालवत्ता शब्द का विशषण लगाना 
युक्किसेंगत सिद्ध नहीं होता है । 

इस शंका का समाधान इस प्रकार स किया जाता है कि-जैस “नीला- 
न्पल'' शब्द में 'नील' शब्द 'उत्पल' शब्द का विशपण माना जाता है तथा 
“सम्यगज्ञान' शब्दर्म ज्ञान शब्दका सम्यग शब्द विशपण माना गया है टीक तड़ त्‌ 
सर्वज्ञ शब्द का त्रिकालवत्ता शब्द विशषण रूप हैं इस लिय इसमें काई भी 
आपत्ति उपस्थित नहीं होती है क्योंकि-सर्वेश् प्रभु का ज्ञान तो सर्व काल में 
एक ही रसमय होता है किन्तु जिस व्यक्ति की अपक्ता स वह ज्ञान में उस व्यक्ति 
की दशा को जानत ओर दखत है उसकी अपक्ता सही उन्हें त्रिकालदर्शी 
कहा जाता है जस कि-व्याकर ण शास्त्र मे कालद्रब्य एक होन पर भी उस के 
दर्शों लकारों ढारा भूत भविष्यत्‌ ओर वत्तमान रूप तीन विभाग किय गए है। 

इस में काई भी संदह नहीं है कि-जा व्यक्ति जिस समय जिस दश मे 
विद्यमान होता हैं उसका तो वह वत्तेमान काल ही होता है परन्तु उस व्यक्ति 
को भूत काल में होनवाल जीव भविष्यत्‌ काल में रखत हैं ओर भविष्यत्‌ काल 
में होन वाल जीव उस को भूत काल में रखेग । परंच काल द्रव्य तीनों विभागा 
में एक रसमय होता है सो जिस प्रकार काल द्रव्य एक होन पर व्यक्षियों 
की अपक्ता तीन विभागों में किया गया है ठीक उसी प्रकार सर्वेज्ञ प्रभु 
के ज्ञानविषय में भी जानना चाहिए अथात्‌ ज्ञान म किसी प्रकार सभी 
विसंवाद नहीं हो सकता किन्तु जिस प्रकार वह ज्ञान में पदाथों के 
स्वरूप को देखते हैं वे पदार्थ उसी प्रकार होते रहते है । 

जो यह शंका उत्पादन की गई थी कि-जो वस्तु अभी तक हुई नहीं । 
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उसका ज्ञान किस प्रकार स हो सकता है यह शेका भी निर्मेल सिद्ध हो जाती है 
जैसे कि-वत्तेमान कालमे प्रायः ज्यातिप शास्त्र द्वारा वार्षिक बहुतल फलादश ठीक 
मिलते दृष्टिगोचर होत रहते है तथा शकुन शास्त्र द्वारा बहुत से पदार्थों 
का यथावत्‌ ज्ञाण होजाता हेवा गणनत हारा चेद्र वा सये ग्रहण नथा चेद्र 
दर्शन आदि टीक होते हुए दृष्टिगोचर होते हैं जवक्रि-मति ज्ञान ओर 
श्रत ज्ञान द्वारा ही उक्त पदार्थों का निश्चय किया जाता है तो फिर जिस 
आत्मा को कवलजान ही उत्पनत्त हो गया उस के तो खबे पदार्थों का ज्ञान हस्ता- 
मलकवत होजाता हैं। क्योंकि-जनशास्त्रों मे ज्ञान का प्रदीषयत्‌ स्वप्रकाशक 
ओर परप्रकाशक माना गया है सो जल गर्भाधान के हो जाने पर वेद्यक शास्त्र 
द्वारा उस बालक की उत्तगोत्तर दशाओं का भली भाँति ज्ञान होजाता है टीक 
उसी प्रकार कर्मा के संग होने स जीव की उत्तगोत्तर दशाओं का ज्ञान 
गहता है। फिर इतना ही नहीं किन्तु जिस प्रकार सर्वेज्ञात्मा ने अपने ज्ञान में 
जिस जीव की दशाओं का अवलोकन किया हुआ है अधथात ज्ञान में जिस प्रकार 
उन दशाओ का प्रतिविम्व पड़ा हैं व दशाएँ उसी प्रकार परिणत होती है क्‍्यों- 
कि-सर्वज्ात्मा यथावत्‌ ज्ञान क धरने वाला होता है सो यह शंका जो की गई 
थी कि-वस्तु क न होने पर ज्ञान किस प्रकार होगा सो यह निर्मूल सिद्ध हुई 
अपितु उत्तगोत्तर दशा ज्ञान स विदित होती रहती हैं । 

कालद्रब्य पदार्थों के नृतनवा पुरातन पयायों का कत्ता हे फिर व 
पर्याये स्थिति युक्त हनन से तीन काल के सिद्ध करन वाली हा जाती हैं अत- 
एवं सर्वेज्ष शब्द के साथ जिकाल दर्शी शब्द युक्तिलिंगत सिद्ध हाता है। 
अपितु शानसद्भाव से तीनों काल में एक रसमय गहता हैं, परंच जिस 
प्रकार जिस पदार्थ के स्वरूप का देखा गया है वह पदाथ उसी प्रकार स परि- 
खत है जाता हे इसी कार्ण सवा इसी अपक्षा ख कवलज्ञानी भगवान्‌ का 
त्रिकालदर्शी माना गया है तथा न पाठः-- द 

णायमेयं अरहया सुयभेय॑ अरहया विज्ञायमेय अरहा इसे कम्म 
अये जीवे अज्कावगमियाए वेयणाए वेदिस्सइ इसमे कम्मं अय॑ जीवे उवक- 
मियाए वेदणाए वेदिस्सइ अहाकम्मं अहानिकरण जहा जहा ते भगवया दिद्वं 
तहा तहा ते विप्परिणमिस्सतीति ॥ 
भगवती » सृ० श० १ उहेश ४ । 

ब्रत्त--शारत--सामान्यनावगतम एतद्‌ू._ वच्यमाणं चदनाप्रकारद्दयम्‌ 
अहेता जिनेन 'सुर्य'ति स्म॒ते प्रतिपादितम अनुचितितं वा तत्र स्खतमिव स्मूते 
कर्वालत्वन स्मरणाभाव:पि. जिनस्यात्यस्तमर््यामचारसाथम्योदिति “वि 
गणाये” ति विविधप्रकार:-दशकालादिविभागरूपैज्ञात॑ दिज्ञातं. तदेवाह- 
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“एम कम्मे अये जीव” त्ति अनन ट्यारपि प्रत्यक्षतामाह केवलित्वादहेनत , 
“अज्कोवगमियाए ज्ञषि 'प्राकृतत्वादभ्युपगमः-प्रवज्याप्रातिपक्तितो ब्रह्मचये- 
भूमिशयनकेशलुड्वनादनामझीकारस्तन निवेता आभ्युप्गामकीतया “वय- 
इस्सइ” त्ति भविष्यत्कालनिदेशः भविष्यत्‌ पदार्थों विशिश्शानवतामव शियः 
अतीतो वत्तेमानश्च पुनग्नुभवदह्वाग्णान्यस्यापि शेयः सभवतीति ज्ञापनाथेः “उद- 
क्क्रमियाए'' त्ति उपक्रम्यतेडननेत्युपक्रमः- कर्म्दनापायस्तत्रभवा ओपक्रामि- 
की>स्वयमुईणेस्पेदीरणाकरणत वेदयमुपनीतस्थ कमंणा “नुभवस्तया 
ओपकिक्या बदनया वदयिष्याति, तथाच 'अहा कम्म! ति यथाकर्म--बद्धमा- 
नतिकपण 'अहा निगरणे ति निकरणान--नियतारना दशकालादीनां करणानां- 
विपगिणामहतृतामतनिक्रमण यथा यथा तत्कम भगवता दृ्श तथा तथा बिपरि- 
शस्यतीति, इति शब्दो वाक्याथसमाप्ताविति ॥ 


के 
छू 


इस पाठ का यह सारोश हैं कि-श्रॉभमगवान अपन ज्ञानमे यह 
भली प्रकार से जानत ओर दखत £े कि-यह जीव वाहिर के निमरत्तों द्वारा 
कम बदगा और यह जीव स्वयं उदय हान योग्य कर्मो की उदीरणा करन रत 
कमा का अनुभव करेगा कारण कि-कमे दा प्रकार स वन किय गए हैं ज़स 
कि-एक तो प्रदेश कम ओर ह्वितीय अनुभाग कर्म सा जा प्रदश कर्म हात हैं व 
आत्म प्रदशा क साथ क्षौर नौोर्चत ओऔओत प्रातरूप होकर एक रूप सर रहते हैं 
वह ते अवश्यमव भोगन में आते हैं क्रिन्तु जा अनुभाग कमे हैं व अनुभव 
करन मे आ भी सकते है नहीं भी आसकते जसे-मिथ्यान्व के ज्ञयोपशमकाल 
में अनुभाग कम स फल नहीं। अनुभव किया जाता अपितु प्रदेश कर्म अवश्य- 
मव भागन में आत है सा जिस प्रकार आत्म प्रद्शों ढवागा कममों का बंध हो चुका 
हैं फिर जिस देश कालादि में उन कर्मो के रस का अनुभव करना है वा जिस 
प्रकार स जिस निर्मित्त स कममो के फल भागन हैं सा जिस प्रकार अहन भगवान 
न अपन ज्ञान में दखा है वह उसी प्रकार परिणत हावगा अथोल तीनों काल क 
भाव जिस प्रकार ज्ञान में दख गए है व भाव उसो प्रकार हात रहेंगे कक्‍्योंकि-- 
कवल ज्ञान विशद ज्ञान हाता है सो इस सत्र पाठ स स्वश्ञ प्रभु का त्रिकाल- 
दर्शो युक्कषिपृषक सिद्ध किया गया है। अनणव त्रिकालदर्शाी शब्द किसी 
अमुक पदार्थ की अपक्ञा स ही कथन किया गया हैं जस--यह अमुक जीव 
अमुक दश काल में अमुक कर्मों क फल का अनुभव करंगा किन्तु श्री भगवान 
का कवलज्ञान तीनों काल में एक रखमय रहता है । यदि एस कहा जाए कि- 
ज्ञानात्मा रूप सर्वश् प्रभु जब तीनो काल के भावों का हस्तामलकवबत अच- 
लोकन करते है ता फिर जीव की स्वतंत्रता जाती रही ओर पुरुषार्थ करना 
भी व्यथे ही सिद्ध होगा क्योंकि-जा श्रॉमिगवान्‌ ने ज्ञान में दखा हुआ हैं 
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डस स विरुद्ध तो हाने का ही नहीं जब यह पक्त सिद्ध हुआ तव पुरुषार्थ ओर 
जीव की स्वतंत्रता यह दाना ही बात जाती रहेगी । 

इस शंका का समाधान यटट हे कि-निश्चय और व्यवहार यह दा पक्त मान 
जाते हैं निश्चय-नय क पत्त पर जब हम विचार करते हैं तब यह भली भाँति 
सिद्ध हा जाता है कि-सर्वज्ञ आत्मा अपने ज्ञानात्मा द्वारा तोनां काल के भावों 
को यथावत्‌ जानत ओर देखते है परन्तु उनका ज्ञान हमारी क्रियाओं का प्रति- 
बंधक नहीं माना जा सकता जस सूय का प्रकाश हमारी क्रियाओं का प्रतिबंधक 
नहीं है तथा हमें यह भी निश्चय नहीं है कि-उन्हों न हमारे लिय क्या देखा 
हुआ है जस एक अध्यक्ष के पास किसी व्यक्ति का प्रतिवाद चलागया तब वह 
व्यक्ति सब प्रकार स उसका अपन अनुसार करान में चष्टा करता है परन्तु 
अध्यक्त न जा आज्ञा उसको सुनानी है घह जानता है ओर उसकी चष्टाओं की 
ओर भी ध्यान रखता है । अपितु ज़ब उस व्यक्ति को यह निश्चित ही होजाए 
कि अमुक प्रकार स आज्ञा सुनाई जाएगी तव उसकी इच्छा है कि-वह चष्टा 
करे या न कर | सो इसी प्रकार जब श्री भगवान अपन ज्ञान में जानता ओर 
सब भावों को देखते है ता व भली प्रकार स देखे किन्तु अस्मदादि व्यक्षियों 
का तो विदित नहीं है कि-उन्हों न हमांर लिय कान स भाव देखे हुए हैं। 
अतएव निश्चय नय के द्वारा सिद्ध हुआ कि-जिस प्रकार अहन वा 
सिद्ध प्रभु ने सर्व भावों का देखा है व भाव उसी प्रकार से परिणत होते हैं 
परन्तु व्यवहार पक्त में उन्हों न हमार लिय किन २ भावों का देखा है इस बात 
का पता न हान स अस्मदादि का याग्य है कि हम शुभ क्रियाओं की ओर ही 
प्रवृत्ति करे । तथा जिस प्रकार काई व्यक्ति काल चक्र स वबाहिर नहीं हो सकता 
अथोत प्रत्यंक व्यक्ति द्वादश मासों क अन्तर्गत ही चष्टा करता रहता है परन्तु 
उस व्यक्कि को काल चक्र की अपक्ता से बंदी पुरुष ( केदी ) नहीं कहा जा 
सकता वा काई भी व्यक्ति लोक से बाहिर नहीं जा सकता तो फिर उन 
व्यक्तियों को लोक की अपत्ता काराग्रह में गहने वाल पुरुष नहीं कहा जा 
सकता इस प्रकार अहन्‌ वा सिद्धात्मा के ज्ञान में सब चष्ठटा देखी जान पर जीव 
की स्वतत्रता भंग नहीं हो सकती है । 

यदि इस बात पर यह शंका उत्पादन की जाए की जो कुछ ज्ञानी ने 
अपन ज्ञान में देखा है वह अवश्यमव हो जाएगा तो फिर पुरुषार्थ करने की 
क्या आवश्यकता है ? इसके उत्तर में कहा जा सकता है कि-उन्होंने क्या देखा 
है, क्‍या तुम यह बतला सकते हो ? यदि नहीं बतला सकते तो तुमको 
पंडित पुरुषाथ द्वारा कमेच्षय करने की ओर ही कुक जाना चाहिए। 

साथम यह भी कहा जा सकता है कि-कर्मो के शुभाशुभफल अवश्य- 
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भव भोगने हैं। अतएब उन कर्मों के फलादेश के समय दोनों नयों का अवल- 
म्यन करना चाहिये। जस कि-जब अशुभ कमे उदय में आजाएं तव निश्चय के 
अवलम्बन सतत चित्त में शांति उत्पन्न करनी चाहिये । ओर व्यवहार नय के 
आश्रित होकर शुभ कर्मों की आग प्रवृत्ति करनी चाहिए तथा कमतक्तय करन 
के लिये चष्टाएँ करनी चाहिएं । 

सर्वज्ष आत्मा का ज्ञानसव स्थानों पर व्याप्त हो रहा है अर्थात्‌ 
व अपने ज्ञान द्वारा तीनों काल के भावों को यथावत्‌ हस्तामलकवत्‌ देखत हैं 
इस बात पर पूर्ण विश्वास रखकर निरूष कर्मों सवचना चाहिए | क्योंकि-लोक- 
व्यवहार में दखा जाता है कि-यावन्मात्र अशुभ कमे हैं उनको प्रायः लोग गुप्त 
ही रखन की चरष्टा करत हैं ओर अपन अन्‍्तःकरण में यह भाव भी उत्पन्न 
करत हैं कि हमारी-अनुचित क्रिया को काई दस्ब न ल नथा जान नल 
यदि अनुचित क्रियाएँ करत समय काई अन्य व्यक्ति अकस्मात्‌ उस स्थान 
पर आ भी जाव तव वे अनुचित क्रियाएँ करन वाले व्यक्ति उस स्थान स 
भाग निकलते है अथात्‌ वे अनुचित क्रियाएँ गुप्त ही करन की इच्छा रखते हैं । 

इसी न्याय स जब अहंन प्रभु वा सिद्ध भगवान अपने ज्ञान द्वारा तीनों 
काल के भावों को जानते ओर दखत हैं तो फिर किसी स्थान पर भी अनुचित 
क्रियाएँ न करनी चाहिए | 

वास्तव में-सर्वज्ञात्मा के मानन का यही मुख्य प्रयोजन है जब उसको 
मानत हुए भी अनुचित प्रवृत्ति की जा रही है तो फिर इस स सिद्ध हुआ करि-नाम- 
मात्र स ही उसको सर्वेज्ञ ओर सर्वेदर्शो माना गया है परेच अन्तःकरण अन- 
चित क्रियाओं की ओर ही रुका हुआ है । 

विचार करन की वात है जब चम-चक्तुओं का इतना भय माना जाता हैं 
तो फिर सर्वज्ञात्मा का अन्तःकरण में भय क्यों नहीं माना जाता । अतणवब 
सिद्ध हुआ कि-अहेन्‌ वा सिद्ध भगवान का ज्ञान सर्वे स्थानों को यथावत 
भाव स देख रहा है इस बात को ठीक मान कर पाप कर्मो से निवृत्ति 
कर लनी चाहिए ' क्योंकि-सर्यवत्‌ ज्ञान द्वार प्रकाश करन वाल सर्वज्ञ प्रभु 
ही है उन्हीं क सत्यापदेश ढवारा भव्यात्मा अपना कल्याण कर सकते हैं । 
अतणवब उन्हीं क उपदेश दाग भ्रव्य प्राणियों को सुमार्ग में स्थापन करना 
चाहिए जिसस कि-व मोज्षसाधन क पात्र बने | इतना हीं नहीं किन्तु अनक 
आत्माओं को भी सुमागे मे लाएँ। 

अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि-किन २ क्रियाओं द्वारा अहंन पद 
की प्राप्ति हो सकती है । इस के उत्तर में कहा जा सकता है कि-शास््रों में उक्त 
पदकी प्राप्ति के लिय बीस स्थान वर्णन किय गए हं अथात्‌ बीस प्रकार की 
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क्रियाओं द्वारा जीव तीथ कर नाम कर्म की उपाजना कर लेता है जेसे कि- 
इमे हि य णे वीसाएहि य कारशशहिं आसेविय बहुलीकणहिं तित्थयर नाम गोये 
कम्म निव्वत्तिसु, तंजहा- अरहंत १ सिद्ध २ पवयण ३ गुरु ४ थेर ५ बहु- 
स्पए ६ तवस्सीसु ७ वच्छुल्लयाय तेसि अभिक्‍क्ख णाणोंव ओंगेय ८ ॥१॥ 
देसग £ विशए १० आवस्सए य ११ सीलव्वए निरदयारं १२ खणलव 
१३ तव १४ रच्चियाए १५४ वेयावच्चे १६ समाही य १७ ॥ २॥ अपुष्व 
णाणगाहण १८ सयभत्ती १६ पवयणे पभावणया २० एएहिं कारणेहि तित्थ- 
यरत्त लहइ जीओ ॥३॥ 

अहे त्‌ू-सिद्ध-प्रवच्चन-गुरू-स्थविर-वहुथ्र॒ुत--त परस्वि-वत्सलता-- अभी चरण 
ज्ञानोपयोगश्च ॥१॥ दशन विनय आवश्यकानि चर शील बते निरतिचार क्तणलवः 
तपः त्यागः वेयावृत्य समाधिश्च ॥२॥ अपूर्वेज्ञानअहरं श्रतमक्किः प्रवचन प्रभाव- 
ना एनेः कारणः तीथेकरत्वे लमते जीवः ॥३॥ 

अथ--जिन आत्माओं ने कम कलेक को दूर कर दिया है और केवल 
ज्ञान केवल दशेन स युक्क होकर सत्यमाग का प्रचार कर रहे है इनना ही नहीं 
किन्तु प्राणीमात्र की जिन के साथ वास्सल्यता हो रही है पद काय के जीवों के 
साथ जिनकी मित्रता है तथा इन्द्रों ओर चक्रवत्तियों द्वारा जो पूज जारह है 
सर्वज्ञ ओर सर्वेदर्शों हैं उन अहन्‌ दवों का अन्तःकरण द्वारा गुणकीत्तेन करना 
तथा उन के सदगुणों में अनुगग करना वा उनके गुणों का अनुकर ण करके अपन 
आत्मा को गुणालंकृत करने की चअष्टा करते गहना जिस प्रकार संसार पक्त में 
काई भी व्यक्ति पाठ न करन पर भी अपने नाम को विस्मृत नहीं होन देता टीक 
तद्दत्‌ अपन हृदय में श्री अहेन्‌ प्रभु के नाम का निवास होने देना अथात्‌ अपन 
अन्तःकरण के श्वासोश्वास को अहन शब्दक साथ ही जोड़े रखना यावन्मात्र 
श्वास आते हों उन मे अहन शब्द की ध्वनि निकलती रहे साथ ही 
डनकी आज्ञा पालन करते गहना जब इस प्रकार अहेन्‌ प्रभु के नाम से प्रीति 
लग जाएगी तब वह आत्मा तीर्थंकर गोत्र नाम कम की उपाजना 
करलता हे जिस के माहात्म्य से आप संसार रूपी सागर स॒ पार 
होता हुआ अनक भव्य प्राणियों को संसार सागर से पार कर दता है तथा 
उन के प्रतिपादन किए हुए सत्पथ पर चल कर अनेक भव्य प्राणी संसार 
सागर से पार होते रहते है । 

२ सिद्ध--आठ कर्मों से रहित अजर अमर पद के धरने वाले-अनंत ज्ञान 
अनंत दशन अनंत खुख च्ायिक सम्यकत्व अमूत्तिक अगोत्र अनंत शक्कि और 
निरायु इत्यादि अनेक गुणों के धारक भ्री सिद्ध प्रभु जो कि-ज्ञान दशन द्वारा 
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सर्वलोकालोक को हस्तामलकबत्‌ दख रह है जिनकों आत्मिक अनंत खुख 
की प्राप्ति हो रही है इसी कारण से व आत्मिक सुख में निमभ्न हैं यदि तीनों 
काल के दवों के खुख क समूह को एकत्र किया जाए तो वह खुख मोक्षा- 
त्मा के सुख के सन्मुख अनंतवें भाग मात्र भी नहीं ह क्योंकि-सांसार्कि 
खुख पुद्ल-जन्य है: ओर मोक्ष का खुख आत्मिक खुख है सो जब पोद्ठलिक 
सुख को मोक्ष के सुख क साथ तुलना की जाती है तव वह सुख उस सुस्व 
क सामने अनंतर्वे भाग मात्र भी प्रतीत नहीं होता जस-दो बालक अपनी 
कक्षाओं में परीक्षा दकर चल आए ओर व दोनों अपनी परीक्षा क फल की 
प्रतीक्षा किय जा रह है। एक समय की वात है कि-उन दोनों बालकों में स 
एक बालक अति स्वादिए ओर मन को प्रसन्‍न करन वाला सुन्दर भोजन कर गहा 
है, आर दूसगा वालक उसके पास बठा हुआ है परंच भोजन करने वाला वालक 
अपने सुन्दर भाजन में आनन्द मानता हुआ अपन सहचर का उपहास भी 
करता जाता है। इस प्रकार की क्रियाएं करत समय दोनों क फलादश के पत्र 
उसी समय आगए, परन्तु जा बालक भोजन मे आनन्द मान गहा था उसके पत्र 
में यह लिखा हुआ था कि-तुम इस वार्पिक परीक्षा मं अब की वार उत्तीखता 
प्राम न करलक सो शोक है इत्यादि | किन्तु छितीय पत्र में यह लिखा हुआ था 
कि-हे प्रियचर ! आपको कोटिशः धन्यवाद है आपका शुभ समाचार दिया जाता 
है कि-आप अपनी कज्ञा मे प्रथमांक मे उत्तीण हो गए है इत्यादि। जब पहिल पत्र क 
लग्व को भाजन करन वाल वालक न पढ़ा वह भोजन क आनन्द को सर्वथा भूल कर 
शाक दशा को ग्राप्त हो गया इतना ही नहीं किन्तु अपसृत्यु क कारणों को ढूंढन 
लग गया | जब दूसर वालक न अपन पत्र का पढ़ा वह आनन्द की सीमा को भी 
उल्लंघन करन लगा। अब हम पाद्न लिक सुर वा ज्ञान के सुग्ब की तुलना करसकत 
हैं कि-दोनों का परस्पर कितना अन्तर ६८, सो सिद्धात्मा आत्मिक सुख मे निमग्न 
है सो सिद्ध प्रभके गुणों म अनुराग कग्नस तथा गुणान्कीत्तन करन स जीव 
तीथकर नाम की उपाजना कर लता है । 

३ प्रवचचन--श्रोभगवत्‌ के उपदेशों का जो संग्रह है उसी का नाम 
प्रवच्चन ह सो उस प्रवचन की भक्कि करना अथात्‌ ज्ञान का सत्कार करना जो 
नास्तिक आत्मा सर्वेज्ञोक्त उपंदशश की आशातनाएं. करन वाल हैं उन को 
हित-शिक्षाओं द्वारा शिक्षित करना जिसस व आशातना फिर न कर सके तथः 
जिनवाणी क सर्देव गुणोत्कीत्तन करत रहना, जस कि-ह आयों ! यही परमाथ 
है, शाप यावन्मात्र ससारी कार्य है व अनथों क ही उत्पादन करन वाल है, अतः 
प्रवचन प्रभावना करन स आत्मा उक्त कम की उपाजना कर लता है । 

४ गुरु-सत्योपदर्श श्रीभगवत्‌ के प्रतिपादन किय हुण धर्म क अनुकूल 
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धमेजीवन व्यतीत करने वाल प्रत्यक प्राणी के हितषी श्रीभगवान के प्रतिपा- 
दन किय हुए पवित्र सिद्धान्तों का स्वेत्र प्रचार करन वाल धममदव इत्यादि मुनि: 
गुण से युक्त इस प्रकार के धर्म-गुरुओं की भक्ति ओर गुणोत्कीक्तन करने से तीथे- 
कर गोत्र की उपाजना हो जाती है । 

४ स्थविग्-जो मुनि-दीक्षा-श्रत, आयु,आदि से चृद्ध हैं उन्हीं की स्थविर 
संज्ञा है व प्राणी मात्र के हिंतवी होन पर फिर धर्म से गिरते हुए प्राणियों को 
धम में स्थिर करते हैं इतना ही नहीं किन्तु गच्छ आदि की स्थिति के 
नियम भी समयानुकूल बांधत रहते हैं स्वभावादि भी लघु अवस्था होन पर 
वृद्धों के समान हैं तथा आचार शुद्धि में जिन की विशेष दृष्टि रहती है इस 
प्रकार के स्थविरों की मक्ति ओर गुणोन्कीत्तेन द्वारा जीव उक्त कम की उपाजंना 
कर लता है । 

& बहुश्बरत-अनक प्रकार के शास्त्रों क पढ़ने वाले स्वमत ओर परमत के 
पूर्णचेत्ता तत््चाभिलाषी स्वमत में दृढ़ श्रतविद्या स जिन का आत्मा अलेरत हो 
रहा है, व प्रायः सर्वेशास्प्रों के पाग्गामी हैं प्रतिभा के धरने वाल है ओर 
गांभीयादि गुणों स युक्क हैं श्रीसेघ्र में पूज्य हैं वादी मानमदन हथे ओर शोक 
से रहित सर्वेप्रकाग की शक्राओं के निराकरण करनवाल इस प्रकार के 
बहुश्र॒त मुनियों की भक्ति ओर उनके गुण आदि धारण करने से जीव तीथेंकर 
नाम कम की उपाजना कर लेता है। 

७ तपस्वी--छ्वादश प्रकार क तप करन वाले जो महामुनि हैं अर्थात्‌ 
घट प्रकार का जो अनशनादि बाह्य तप है ओर पट प्रकार के प्रायश्चित्तादि जो 
अन्तरंग तपःकम है सो उक्क दोनों प्रकार क तप-कर्म द्वारा अपने आत्मा की 
विशुद्धि किय जारह है क्‍्योंकि-जिस प्रकार वस्त्र के तन्‍्तुओं में मल के परमाणु 
प्रवेश कर जात है, ठीक तड्धत आत्मप्रदशों पर कमे-पर्माणुओं का सम्बन्ध 
हो रहा है; फिर जिस प्रकार उस वस्त्र में मल के परमाणु प्रविष्ट हुए हुए है वे 
तप्त ओर ज्ञारादि पदार्थों स वस्त्र संपृथक्‌ किये जा सकते हैं टीक तदत्‌ आत्मा 
में जो कमों के परमाणुओं का डपचय हो गहा है वह भी तप-कर्म द्वारा आत्मा 
से पृथक हो जाता है जिस स॒ वस्त्र की नाई जीव भी शुद्ध हो जाता है तथा 
जिस प्रकार खुबण में मल प्रवेश किया हुआ होता है वह अग्नि आदि पदार्थों 
से शुद्ध किया जाता है, ठीक तद्धत्‌ तप रूपी अग्नि से जीव शुद्धि को प्राप्त हो जाता 
है, सो जो मुनि उक्त प्रकार आत्म-शुद्धि के लिये तप कम करने वाले हैं उनकी 
भक्ति ओर अन्‍न्तःकरण से. उनके गुणोत्कीत्तन करने से जीव तीथेकर नाम 
गोत्र की उपाजेना कर लेता है । 

८ अभीरण शानोपयोग--पुनः पुनः ज्ञान में उपयोग देने से जीव उक्क 
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कम की उपाजंना करलेता है, क्‍्योंकि-जब मति ज्ञानादि में पुनः २ उपयोग 
दिया जायगा तब पदार्थों का यथावत्‌ स्वरूप जाना जायगा जिस का परिणाम 
यह होगा कि- आत्मा ज्ञान-समाधि में निमग्न हो जायगा। समाधि का फल 
उक्त लिखित स्वाभाविक होता ही है, अतणव स्त्री-भक्क-राज्य-दश-विकथादि 
छोड़ कर सर्देव काल ज्ञान में ही उपयोग लगाना चाहिए; क्योंकि-जो आत्मा 
ज्ञान में उपयोग लगान वाल हाते हैं उनके अज्ञान का क्षय होन से साथ ही 
क्लशों का भी क्षय हो जता है, जैस-वायु के होने पर ही जल में बुद्बुदों 
क उत्पन्त होन की सम्भावना की जा सकती ह ठीक तद्धत्‌ क्लेश क ज्ञय होने 
से चित्तसमाधि सदा के लिय स्थिरता पकड़ जाती है सो चित्त समाधि के 
लिय पुनः २ ज्ञान भें उपयोग देना चाहिए तथा समाधि के ही माहात्म्य से 
उक्त कर्म की उपाजना की जा सकती है। 

६£ दशन--सम्यकत्व का धारण करना, क्योंकि-यावत्काल सम्यकत्व की 
प्राप्ति नहीं होती तावत्काल संसार क छूटन का उपाय भी नहीं कियाजाता 
सम्यक्त्व का अथ पदार्थों के स्वरूप को ठीक २ जानना ही है तथा देव गुरु और 
धर्म पर पूण निश्चय करना मिथ्यात्व सम्बन्धी क्रियाओं से पीछे हटजाना 
इतना ही नहीं किन्तु सम्यगदशेन ढागा अनक आत्माओं को संसार पथ से विमुक्क 
कर मोक्ष पथ में लगादना तथा यावत्काल-पर्यन्त सम्यकत्व धाग्ग नहीं 
किया जायगा तावतकालपयेन्त प्राणी संसार चक्र के वन्धन सर पृथक्‌ नहीं हो 
सकता जस एक अंक बिना यावन्मात्र विदु होत है व शन्य ही कह जात है टीक 
उसी प्रकार सम्यकत्व के विना यावन्मात्र क्रिया-कलाप हे वह मोक्ष-पथ क लिय 
शून्य रूप है । अतणव सिद्ध हुआ कि सम्यकत्व का धारण करना आवश्यकीय 
है यदि एक मुद्दत्त मात्र भी सम्यकत्व का आत्म-प्रदर्शों क साथ स्पश होजाए तब 
आत्मा उत्कृष्टता स दशोनअद्धपुद्नल परावत्त करक मोक्ष पासकता हैं। 
वा यावन्मात्र आत्मा मुक्त हुए हैं व से इसी के माहात्म्य का फल है। 
सो सम्यकत्व क शुद्ध पालन स आत्मा तीथकर नाम गोत्र की उपाजना कर 
लेता है । 

१० विनय--मति ज्ञान * श्रुतज्ञान २ अवधिकज्ञान ३ मनःपरयवज्ञान ४ 
ओर कवल ज्ञान ५ इन पांचों ज्ञानों की विनय भक्ति करना तथा गुरु आदि की 
विनय करना ओर अहन्तादि की आशातना न करना कारण कि-विनय करन स 
आत्म विशुद्धि होती है ओर अहंकार क भावों का क्षय हो जाता है ज़ब अहंकार 
भाव जाता रहा तव आत्मा समाधि क माग मे लग जाता हैं तथा “ विनय ” 
शब्द कत्तेव्य परायणता का भी वाची है जिसने बतों को धारण किया हुआ है 
उन बतों ( नियमों ) को निरतिचार पालन करना वास्तव में उसी का नाम 


हर 
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विनय है। विनय करन स सदाचार की भी अतीव वृद्धि होती है क्‍्योंकि-विनय 
धमम शुद्ध आचार का प्रदर्शक है ओर सदाचार ही जीवन का मुख्योद्रेश्य है 
इसी सर जीवन पवित्र ओर उच्चकोटी का हो सकता हैं इतना ही नहीं किन्तु 
विनय-धर्म का प्रचार दखकर अनक आत्माएं बिनीत हो जाती हैं। अतएव इस 
क्रिया स तीथकर नाम गोत्र कमे की उपाजना की ज्ञासकती हैं । 

४ आवश्यक-संयम की विशुद्धि करन वाली नित्य क्रियाओं द्वागा भी 
उक्त पद प्राप्त किया जा सकता हैं, क्योंकि-साथ धर्म में यावन्मात्र क्रियाएं 
की जाती हैं. उनका मुख्योहश संयम की विशुद्धि करंन का ही है। जस-दोनों 
समय आवश्यक (प्रतिक्रमण ) करना वह भी दिन में वा गात्रि के लंग हुए अति - 
चारों की विशुद्धि बास्ते ही किया जाता है क्योंकि-शासत्रकारों न- सम्यस्दशन- 
ज्ञानचार्रितराणि मेत्षम्रः” मोज्ष का माभ सम्यग्दशन, सम्यगजश्ञान ओर सम्यक 
चागित्र ही प्रतिपादन किया है। सो उक्क तीनों में यदि कोई दोष लग गया हो 
तो उस दोप की विशुद्धि क वास्त ही आवश्यक क्रियाएं की जानी हें तथा 
यथाविधि प्रायश्चित्तादि भी धारण किय जात हैं ! जब संयम की विशुद्धि टीक 
हो ज्ञायगी तव जीव का निवोण प्राप्त करना सहज में ही हो सकता है | काग्ण 
कि-संयम का फल हैं आश्रव से रहित हो जाना | जब शुभाशुभकर्मो के आन 
का निगोध किया गया तव॒ पुगातन कमे ज्ञान वा ध्यानादि द्वारा क्षय किय जा 
सकते हैं, जिस का नाम है निजेग | जब प्राचीन कर्मा की निजंगा की गई ओर 
नूतन कर्मों का संवर होगया तब निवाण पद की प्राप्ति सहज में ही हो सकती 
हैं। अतणव मुमुक्षु आत्माओं को योग्य हैं कि-ब धामिक आवश्यक क्रियाओं 
के करन की निन्यप्रति चष्ठा करते रहे । 

१२ शीलव॒तनिरतिचार-शील शब्द उत्तर गुणों से सम्बन्ध रखता हें 
ओर बत शब्द मूल गुणों म सम्बन्ध रखता है। सो मूल गुण जसे-पांच महात्॒त 
है, ओर उत्तर गुण जैसे प्रत्याख्यानादि है सो उक्त दोनों नियमों में अतिचार रूप 
दोष न लगने देना । क्योंकि-दोपों क लग जाने से गुण मलिन हो जांत हैं जैसे 
बादलों के आवग्ण स तथा राहु के प्रयोग से चन्द्रमा ओर सथे की कांति 
मध्यम हो जाती है ठीक तद्धन्‌ गुण रूप चांदनी के लिये दोप रूप बादल वा राहु 
है| प्रतिपादइन किये गए है अतणव जिस प्रकार ग्रहण किए हुए शालिब्तों मे 
दोष न लगजाव उसी प्रकार वत्तना चाहिए क्योंकि जब ग्रहीत-शीलबतों को 
शुद्धतापूवक पालन किया जायगा तब आत्मा में एक अलोकिक प्रकाश होने 
लगजाता है जस-मन क संकलपों के निरोध करने से मन की एक अलोकिक 
शक्ति बढ़ जाती है। ठीक उसी प्रकार शीलवतों क॑ शुद्ध पालने से आत्मविकाश 
होने लेग जाता है । जिस कारण सर जीव तीथेकर नाम गोज् कम के उपाजेन 
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की शक्कि उत्पादन कर लेता है अतएव शीलवतों को निरतिचार ही पालना 
चाहिए। 

5३ क्षणलव-क्षण ओर लव यह दोनों शब्द काल के वाचक हे, सो क्षणलव 
में संवेगभावना ध्यानासवन के द्वारा भी उक्त कम बांधा जासकता है | इसका 
सारांश यह है कि-क्षण २ में संवंगभाव धारण करना चाहिय तथा अनित्यादि 
भावनाओं हारा अपला समय व्यतीत करना चाहिए । इतना ही नहीं किन्तु 
धर्मध्यान वा शुकलध्यान हारा पूर्वोपाजत कर्मों की निजंगा कर देनी 
चाहिये | कारण कि-पुरातन कर्मों के क्षय करने के यही पूर्वोक्त उत्तम मार्ग 
हैं। सो इन्हीं के सवन स अपना पवित्र समय व्यतीत करना चाहिय, सो 
जब आत्मा में संव्रगभाव उत्पन्न हे जायगा तब अनित्यादि भावनाएं और 
शुभ ध्यान सहज में ही प्राप्त किय जा सकते हैं।अतणव यदि क्षणलव शुभ 
क्रियाओं हारा व्यतीत किए जायंग तब ज्षयोपशम-भाव द्वारा तीथकर 
नाम गोत्र कम के बन्धच की प्राप्ति हो जाती है।इस कथन से यह भी 
सिद्ध हुए बिना नहीं रह सकता कि-समझ व्यथ न खोना चाहिये अपितु 
धर्मक्रियाओं ठारा समय सफल करना चाहिये । जैस वेतनिक पुरुष का समय 
बतन के साथ वृद्धि पाता रहता है, टीक तद्त्‌ धर्मी पुरुष का समय धर्म क्रियाओं 
द्वारा सफल हो जाता है । 

४४ तपः--जिस प्रकार अग्नि आद्र इंघन वा शुप्क इंधन को भस्म कर 
देती है टीक उसी प्रकार यावन्मात्र कम किये हुए हैं, व सर्वे तपक्रम द्वारा 
क्षय किये जा सकते है| अतणव प्रत्येक प्राणी को तप कम के आश्ित होना 
चाहिए. और फिर इसी तप क्रिया से अनक प्रकार की आर्मपधि नामक ऋद्धिएं 
उत्पन्न हो ज्ञाती हैं, ओर आत्मा का तज विशाल हो जाता है वा आत्म-तज्ञ 
द्वारा जीव सर्वक्ष ओर सर्वदर्शी बन जाता हैं, अतणवब तप करना अध्याब- 
श्यकीय है। तथा वहुत से शारीरिक रोग भी तप कम से उपशान्त हो जांत है. जब 
आत्मा नीरोगावस्था में होता है; तव समाधि आदि की कियाएं भी खुख्पू्वक 
साधन की जा सकती हैं तथा अनक प्रकार के भयेकर कष्टठों स तपक्रम द्वारा 
जीव रक्षा पांत हैं। सो वाह और आशभ्यन्तर दोनों प्रकार क तप-कर्म द्वारा उक्त 
कर्म का निवन्ध किया जा सकता है, सो यथाशक्कि तपकर्म करन का अवश्यमव 
अभ्यास करना चाहिए । 

१५ त्याग-दान-क्रियाओं स उक्त कम का निवन्‍्धन किया जा सकता है सो 
यति आदि को उचित दान दने स उक्त कम करन का निवन्धन करना चाहिए । 
यद्यपि-दान के अनक प्रकार स भेद वर्णन किए गए है, तथापि सव से वढ़ कर 
श्रतविद्या का दान माना जाता है। क्योंकि- और दानों से तो एहलोकिक दा 
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पारलोकिक ही खुख मिल सकते हैं परन्तु श्र॒तदान से अनंत मोक्ष के सुखों की 
प्राप्ति हो सकती है, इतना ही नहीं श्रतविद्या के प्रचार से अनन्त आत्माओं 
की रक्षा करत हुए अनक आत्मा मोक्ष को प्राप्त हो जाते हैं. ओर चित्त में 
शान्ति का प्राप्ति हो जाती हैं। जब श्र॒ुत को उपयोगपूर्वक पढ़ा जाता है तब एक 
प्रकार का आत्मा में अलोकिक आनन्द का प्रादुभांव होन लगता हें, 
उस आनन्द का अनुभव वही आत्मा कर सकता है कि- जिसको वह आनंद 
प्राप्त होता है, फिर दान शब्द स अन्य आहार वा ओपधशि आदि दानों का भी 
ग्रहण किया जाता हैं, सो यथायोग्य यति आदि को उचित दान देने से उक्त कम 
बांधा जा सकता है। प्रत्येक व्यक्ति को यथायोग्य ओर यथा समय दान क्रियाओं 
का उपयोग करना चाहिए । 


१६ वेयावृत्य--आचाये उपाध्याय स्थविर कुल गण वा संघादि की यथा- 
योग्य वेयावृत्य करना इस क्रिया स भी उक्क कम का बंध हो जाता हे-वेयावृत्य 
शब्द का अ्र4 यथायोग्य प्रतिर्षात्त ( सवा ) का ही है सो जिस स संघोन्नति 
हो ओर भ्रीसध में ज्ञानशन ओर चारित्र की वृद्धि हो उसी का नाम 
संघसवा है तथा जिस प्रकार आचायदि को समाधि की प्राप्ति हो उसी 
प्रकार की क्रियाएं ग्रहण करनी चाहिए । कारण कि 
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वेयावच्चण भेते ! जीवेकिंजणेइ ! वेयावच्चे्ण तित्थयरनामगोय 
कम्म निबंध! 
उत्तराध्ययन सूत्र अ, २६ पा-४३ 
है भगवन ! वेयावृत्य करन स जीव किस फल की उपाजना करता है ? 
है शिष्य ! वयावृत्य से तोथकर नाम गोत्रकम की उपाजना की जाती है! 
सो वेयाबृत्य शब्द का मुख्य प्रयोजन उन्नति ओर समाधि को उत्पादन 
करना है; सो उक्क दोनों क्रियाओं से उक्त कम बांधा जाता हे तथा सवा ही परम 
धमे है इसी से कल्याण होसकता है, इसी के आश्रित होना चाहिए अथात्‌ 
योग्य व्यक्तियों की सेवा करनी चाहिए । 

१७ समाधि--आत्म-समाधि होने स भी उक्त कम बांधा जा सकता 
है। जैसे कि-द्रव्यसमाधि ओर भावसमाधि इस प्रकार दो प्रकार स समाधि 
वर्णन की गई है परन्तु जिस व्यक्ति को जिस पदार्थ की इच्छा हो जब उस को 
अभीष्ट पदाथ की उपलब्धि हो जाती है, तब उसका चित्त समाधि में आजाता 
है, उसका नाम द्रव्यसमाधि है किन्तु वह समाधि चिरस्थायी नहीं होती 
है। जैसे कि-दाहज्वर के हो जाने से असीम तठृष्णा ( पिपासा ) लगजाती है, 
अब उस व्यक्कि को कुछ शीतल जल की प्राप्ति हो जाती है तब वह अपने आत्मा 


( है/ ) 


को समाधि में मानने लग जाता है, किन्तु यदि विधार पूवेक देखा जाय तो वह 
समाधि क्षणस्थायी सिद्ध होती है क्‍्योंकि-द्धितीय क्षण में उस व्यक्ति की फिर 
वही दशा हो जाती है ठीक उसी प्रकार पदार्थों के विषय में भी जानना चाहिए। 
जैसे कि-जब अभीए पदार्थ की उपलब्धि हो जाती है तब उस समय वह अपने 
आत्मा को समाधि में मानन लग जाता है ओर जब फिर उसकी इच्छा उत्पन्न 
हो जाती है तब फिर उसके पास जो विद्यमान पदार्थ है वह उसके आ्रात्मा को 
समाधि-प्रदान करन समर्थ नहीं रहता । 

अतएवय द्रव्य समाधि क्षणस्थायी कथन की गई है द्वितीय भाव 
समाधि है जो तीन प्रकार स प्रतिपादन की गई है । जैसे कि ज्ञानसमाधि, दर्शन- 
समाधि ओर चारित्रसमाधि। सो ज्ञानसमाधि उसका नाम है जो ज्ञान में आत्मा 
को निमग्न कर देता हे। क्योंकि जिस समय ज्ञान में पदार्थों का यथावत्‌ अनुभव 
किया जाता है, तब आत्मा में एक प्रकार का अलोकिक आनन्द उत्पन्न हो जाता 
है। सो वह आनन्द का समय समाधिरूप ही कहा जाता है। इसी प्रकार दर्शन- 
विषय में भी जानना चाहिए | क्योंकि-जब पदाथों क जानने में वा जिनवाणी में 
टढ़ विश्वास किया जाता है, तव शेकादि के उत्पन्न न होन स चित्त में सदेव 
समाधि बनी रहती है | यदि उस को कोई देव विशप भी धर्मक्रियाओं से वा 
धमंसिद्धान्त मे विचलित करना चाहे तो उसका आत्मा इस प्रकार-टढ़ होता 
है, जैस कि खुमरू पर्वत है। अथात्‌ उसका आत्मा धरम पथ से विचलित हो हीं नहीं 
सकता हैं। तृतीय चारित्रसमाधि उस का नाम है जो श्रतानुसार क्रियाएं करनी 
है तथा गुरुआदि की यथावन्‌ आज्ञा पालन करनी है । जब स्थविरादि की 
यथावत्‌ आज्ञा पालन की जाती है. तव अपन चित्त तथा स्थविरादि क चित्त को 
शांति होन स आत्मा में समाधि की उत्पत्ति हो जाती है, अतएणव भावसमाधि 
उत्पन्न करक उक्त नाम गात्रकमं की उपाजना कर लेनी चाहिए, क्योंकि-जब 
आत्मा में क्लशादि के भाव उत्पन्न हो ज्ञांत हैं तव आत्मा में असमाधि की उत्पत्ति 
होने लग जाती है: जिस के माहात्म्य स अशुभ प्रकृतियों का बंध पड़ता जाता है 
फिर उसका अंतिम परिणाम दुःखप्रद होता है। 

१८ अपू्वज्ञानग्रहण--अपूंव ज्ञान के ग्रहण से भी उक्त कम का निरबंधन 
किया जा सकता है-इस ओक का तात्पये यह है कि हेय शेय-और उपादेय के यथावत्‌ 
स्वरूप को जो जानता है, उसी का नाम अपूर्य ज्ञान ग्रहण है तथा उक्त अंकों को 
हृदय में ठीक स्थापन करके फिर स्वसमय ओर परसमय के सिद्धान्तों का 
अवलोकन करना है उस समय यथाथ ज्ञान के प्राप्त होन पर जो आत्मा में एक 
प्रकार का अलोकिक आनन्द रस उत्पन्न होता है वह अकथनीय होता है तथा 
नृतन २ ज्ञान के सीखने का अभ्यास निरंतर करते रहना उसी का नाम अपूर्व 


ज्ञानग्रहण है। क्योंकि-जब नूतन २ ज्ञान सीखता गहता है तब उसके आत्मा को 
एक प्रकार का आनन्द उत्पन्त होता रहता है, उस आनन्द के माहात्म्य स उसके 
आत्मा में संदव समाधि वनी रहती है ओर चित्त उसका प्रसन्‍त रहता है यही 
कारण है कि-बह उक्त कम क वन्धन के योग्य हो जाता है। क्योंकि-यावत्काल 
शान समाधि उत्पन्न नहीं की गई तावत्काल पयन्त अन्य समाधियों की आत्मा 
में उत्पत्ति मानना आकाश के कुसुमवत्‌ ही सिद्ध होती है। अपितु जब ज्ञान 
समाधि की प्राप्ति हो जाती हैं तव अन्य समाधिएं सहज में ही प्रगट हो 
जाती हैं | अतएव ज्ञान समाधि के उत्पादन के लिय अपूर्वेज्ञानश्रहदण करना 
चाहिए, जिस से उक्त समाधि की प्राप्ति हो जाबे तथा जिस प्रकार सूये के 
प्रकाश सतिमिर नष्ट हो जाता हैं, टीक उसी प्रकार ज्ञान के प्रकाश स अज्ञान 
रूपी तिमिर भी सहज मे ही भाग जाता है । सो जब अज्ञान नष्ट हो गया तब 
आत्मा मे समाधि उत्पन्न हो ही जाती है सो उक्क प्रकार की समाधि के लिय 
अपू् शान अवश्य ही सीखना चाहिए। 

१६ श्रतभक्कि--शुतभक्कि करन स भी उक्त कमे-निवंधन किया जा सकता 
है; क्‍्योंकि-जब श्रुत की भक्ति की जायगी तब आत्मा में समाधि उत्पन्न हो जाती 
है, सो उस समाधि का फल कम-क्षय वा शुभ कमों का बंधन हो ज्ञाना माना 
जाता है। अव प्रश्ष यह उपस्थित हाता है कि-ध्रत भक्ति किस प्रकार करनी चाहिए 
इसक उत्तर मे कहा जाता है कि-जिस प्रकार ग़ुरुभक्ति की जाती है उसी 
प्रकार श्रत भाक्कि होनी चाहिणए। गुरु-भक्कि का मुख्योदश गुरूनआज्ञा पालन 
करना ही है, उसी प्रकार श्रुत की आज्ञा अनुसार धार्मिक चष्टाएं करत रहना 
उसी का नाम थ्रत भक्कि है | क्योंकि-किसी नय की अपक्षा श्ुत दवाधिदव ही 
कहा जा सकता है। जस कि प्रवचन ओर प्रवचनी" सूत्रों म॑ श्रीभमगवान को 
प्रावचणी लिखा हे, ओर उनकी वाणी को प्रवचन प्रतिपादन किया गया है 
सो जब श्रीमगवान की वाणो प्रवचन है, तब प्रवचन की आज्ञानुसार क्रिया- 
कलाप करना वह सव भगवत्‌ की आज्ञा पालन करना है। अतणव सिद्ध हुआ 
जिस प्रकार गुरु-भक्कि का मुख्योदेश गुरु की आज्ञा पालन करना है ठीक उसी 
प्रकार श्री श्रत की आज्ञानुसार क्रियाकांड करना उसी को श्रुत भक्कि कहा जा 
सकता है। ओर साथ ही जिस प्रकार श्रुत का आविनय न हो उसी प्रकार काम 
करना इसका यद्द मन्तव्य है, जब जनता के आग प्रम पूर्वक श्रुत का प्रदान किया 
जायगा तव यह अपन हितका अन्वषण करती हुई श्रुत का वहुमान करने लगजाती है 
तथा उसके हृदय में श्रत का परम महत्व वेठता जाता है जिससे उसका ध्यान पुनः 


बड़े प्रम के साथ अपन हृदय में स्थापन कर उसके कथनानुसार अपन जीवन को 
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पवित्र करन के लिये चेष्टा करन लग जाती है। इसी वास्त सूत्र मे लिखा है कि- 
श्रत की आराधना करन स अज्ञान ओर क्लश दोनों का ही नाश हो जाता है: क्यों 
कि-क्लेश का होना अज्ञानता का ही माहात्म्य है, जब अज्ञान नए हो गया तव 
क्लेश साथ ही जाता रहा | अतणव सिद्ध हुआ कि-श्रतभक्षकि द्वारा उक्त कम 
के वन्‍्धन स अनक आत्माओं का कल्याण करके प्राणी मोक्त-गमन कर लेता 
हे। 

२० अवचन प्रभावना-शास्त्र की प्रभावना करन स॒ उक्त प्रकार का कमे- 
बंधन किया जा सकता है, परंच शास्त्रप्रभावना यथाशक्लि सत्पथ के उपदेश 
करने से ही हो सकती है। क्योंकि-जब भव्य आत्माओं को पुनः पुनः शास्त्र 
पढ़ाया वा सुनाया जाता है, तब व भव्यात्मा शास्त्र मं कथन किये हुए सत्य 
पदार्थों का अपने शुद्ध हृदय में अनुभव करत है अथांत अनुग्रक्षा करते हैं 
ओर उनके हृदय मे उस शास्त्र की प्रभावना बेंठ जाती हैं। अतए्व आलस्य वा 
प्रमाद का छोड़ कर कवल भव्यात्माओं को शास्त्रचिहित उपदश्श खुना कर 
प्रवच्चनप्रभावना करनी चाहिए। यह वान अनिवाय मानी जासकती है; कि-जो 
बात अपन हृदय में निश्चय कर बेठाई जाव: यावन्मात्र उसका फल होता ६ 
तावन्मात्र किसी अन्य वलवान के आदेश के द्वारा काय किये जाने पर 
नहीं हो सकता। जल-एक हिसक पुरुष हिसा क फल को ठीक समझे कर 
हिला-कम का परित्याग करता है, ओर एक पुरुप सेबत्सरी आदि पवों में 
गाज़ाज्ञा द्वारा उक्क कम स निव्॒त होता है। उन में यावन्मात्र फल स्वयं हिंसा 
के फल को जान कर त्यागन वाल को उपलब्ध हो सकता है तावन्मात्र फल 
जो राजाज्ञा द्वारा कुछ समय के लिय हिसा स निवृत्त होता हैं, उस 
व्यक्ति को नहीं हा सकता । कारण कि- उसका अन्तःकरण स्वयं निवृत्त नहीं 
है । अतः शास्त्रों दाग हर एक पदार्थ का फलाफल जान कर उससे 
निवृत्ति करनी चाहिए । सो इस प्रकार का वाध शास्त्र सुनन स हीं प्राप्त हो 
सकता है, इसी लिये शास्त्रों का पठनपाठन आवश्यकीय प्रतिपादन किया गया 
है। सच्ची प्रभावना इसी प्रकार स॒ हो सकती है। यद्यपि आधुनिक समय में 
अनेक प्रकार स प्रभावना करन की प्रथाएं प्रचलित हा रही है, तथापि वे 
प्रभावनाएं प्रभावना का जसा फल होना चाहिए था उस प्रकार का फल देने 
में असमर्थ सिद्ध होती है | प्रवचनप्रभावना जिस प्रकार हो सके: ओर जिस के 
माहात्म्य स जीव मोक्ष साधन के अधिकारी वन जांव, उस प्रभावना क द्वारा 
जीव तीथंकर नाम गोत्र की उपाजना करके फिर अनक भव्यात्माओं को मोत्षाति- 
कारी बना कर मोक्ष को प्राप्त हो जाता है। ज़ब जीव उक्त कारणों स ठीथ 
कर नाम गोत्र कम का निवन्धन कर लेता है तव वह स्वरगांदि में जाकर 
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फिर इस मनुप्य लोक में उत्तम राज्य वंशादि में जन्म धारण करके फिर 
मुनिवृत्ति धागर्ण कर लेता है| उक्त वृत्ति में महान तपादि क्रियालुष्टान कर 
ज्ञानावरणीय दरशनावग्णीय, मोहनीय,. ओर अन्तराय. इन चारों कर्मों 
का जय करके कवल ज्ञान की प्राप्ति करलता है । जिसस बह सर्व और सब्व- 
दर्शी बन ज्ञाता है | फिर वह अपन पवित्र उपदेशों द्वारा साथु साध्वी 
श्रावक ओर ध्राविका रूप चारों सेघों की स्थापना करता है. जिनक सत्योप- 
देश द्वारा अनक भव्यात्माएं अपना कल्याण करन लग जाती हैं। तीथेकर प्रभु 
चतुस्त्रिशत्‌ अतिशय ओर पंचात्रिेशत्‌ वागतिशयों सल युक्ल होक इस लोक में 
अनेक भव्य प्राणियों क हित के लिय धर्मापद्श दत हुए स्थान २ पर विचरते 
हैं। यद्यपि-अहेन ओर तीथकर देव का ज्ञान का विषय परस्पर कोई विशेष 
नहीं होता, परन्तु नाम कम अवश्य विशप होता है। सो तीथंकर नाम के उदय 
से जीव अनक भव्य प्राणियों का कल्याण करत हुए माक्त पद की प्राप्ति कर 
लेते है। श्रीसमवायांग सूत्र के चतुस्त्रिशत्‌ स्थान में अतुस्त्रिशद्तिशय निम्न 
प्रकार से वणन की गई हैं। तथा च-- 

चोत्तीस बुद्धाइ सेसा पण्णत्ता ते जहा-- 

बुद्धों ( तीथकरों ) की च्रोतीस अतिशय प्रतिपादन की गई हैं। 
जैसे कि-- 

* अवहिए कसमेसुरोमनह- 

ताथकर प्रभु के कश-श्मश्च-दार्ढ़ी सूछ के बाल शरीर के रोम ओर 
नख, यह संदव काल अवस्थितावस्था में रहते हैं अथांत जिस प्रकार 
नापित द्वारा केशों का अलेकार कराया हुआ होता है वह भाव उनका 
स्वाभाविक ही होता हैं। क्‍योंकि-जिस प्रकार भुजा वा जंघ्रा आदि के 
रोम परिमितावस्था में प्रत्यक व्यक्ति क गहत ( होते हैं ) ठीक उसी प्रकार श्री 
भगवान्‌ के सर्वे शरीर के गोम वा केश अवस्थित अवस्था में रहत हैं । यही 
पूराय के उपाजन किय हुए फल का लक्षण है । 

२ निरामयानिरुवलेवा गायलट्ी 

शरीर रूपी लता जिन की नीगोग और निर्मल हो जाती है अथांत 
गात्र यष्टि रोग से रहित ओर निमेल होती है। क्योंकि-जब शरीर रोग स 
रहित होता है तव उसकी निर्मलता स्वभाविकता से ही हो जाती है । गोग-युक्क 
शरीर उपकार करन में प्रायः असमथे सा हो जाता है। अतणव नीरोगा- 
वस्था में रहना यह भी उस आत्मा का अतिशय है। 


३ गोाक्खार पंडरे मेससोणिए 


( *६ ) 


रूधिर ओर मांस गो दुग्ध के समान श्वेतवरण का होता है । यद्यपि रुघिर 
का वरणेन प्रायः रक्त ही कथन किया गया है. परन्तु उनके अतिशय के माहात्म्य 
से रूधिर वा मांस श्वेत वण का हो जाता है। यदि एस कहा जाय कि--यह प्रकू- 
ति-विरूद्ध नियम किस प्रकार हो सकता है ? इसका समाधान यह किया जाता 
है कि--यह प्रकृति-विरूद्ध नियम नहीं है. किन्तु यह एक पुरयकर्म का उत्सृष्ट 
फलादेश है। क्योंकि पुट्लल पांचवर्णों में परिणत होता रहता है। जस जन्‍्त्वागार में 
शुक वा मयूर श्वेतवण के दस जात है किन्तु प्रायः मयूर नील बणे के ही होते 
हैं तथा उनकी पिच्छ अनक प्रकार के वणं ले चित्रित होती है, आर ( तोते ) 
प्रायः हर वर्ण के होत हैं, परन्तु जब मयूर वा शुक श्वतवरण के दखन में आते हैं 
तब उनमें पूर्वोक्त वाने नहीं पाई जातीं. तो क्या इन जीवों को प्ररृति-विरुद्ध 
माना जायगा ? नहीं । इसी प्रकार महापुणयोदय से वा प्रकाशमय आत्मा होने 
सतीधकर प्रभु के शरीर का रूघिर ओर मांस श्वत प्रभा का धारण करने वाला 
ढोता है। क्योंकि-पुद्नल द्वव्य अनन्त पर्याओं का धारण करने वाला होता है । 
तथा कुछ २ व्यक्षियों में दुग्ध विषय में भी विवाद चलता रहता है। उनका 
कथन है कि-शरीरज होने स दुग्ध भी एक प्रकार का रूधिर ही है: सो यह पत्त 
नाड़ियों क पृथक २ होन ख अमान्य हें, अतएव सिद्ध हुआ कि श्रीतीथकर देव 
के शरीर का रुधिर ओर मांस श्वत वरणण वाला ही होता है। साथ ही इसमें यह भी 
जानना उच्चित है कि-यह कथन सापक्ष हैं, ओर पुण्य कम की एक विलत्ञणता 
दिग्वलाई गई है । 


2 पउमुप्पलगंधिए उम्सासनिम्सास | 


जिस प्रकार सुगेधमय द्रब्यों का तथा नीलोत्पल कमल का सुगंध होता 
है, उसी प्रकार का सुगंध उच्छवास ओ! निश्वास द्वारा श्री भगवान के वायु स 
आता हैं अथात्‌ श्रीभमगवान का उच्छवास नीलान्पल कमलवत्‌ तथा खुगन्ध मय 
द्रव्यों कु समान होता है। इस का कार्णग यह है कि-उनके प्रय्योदय से उनके 
शरीर का वायु प्रायः दुर्गन्धमय नहीं होता | यह उपमालंकार स कथन किया 
गया है। यदि एस कहा जाय कि-जब उनका शरीर अन्न क आधार पर टहरा 
हुआ है, तो फिर उश्वास वा निश्वास उक्क प्रकार स किस प्रकार शुद्ध हो 
सकता है? इस क उत्तर मे कहा जाता ह कि-प्रायः तजस शरीर के मन्द पड़ 
जाने स उच्छबास ओर निश्वास में विकृति विशप हो जाती है; उस सर उन 
का तेजस शरीर मंदता का धारण करन वाला नहीं होता है, तथा समाधिस्थ 


आत्मा प्रकाशमय हो जाने स उसके अशुभ पुद्नल शुभ भाव के धारण करने 
चाले हो जाते हैं। 


[का .) 


५ पच्छन्ने आहार नीहारे अदिस्से 'मंस'” चकक्‍्खुणा 

उनका आहार ओर नीहार मांस चक्तु वालों के लिये अदृश्य होता है । 
इस स सिद्ध हुआ कि-अन्तरेग ( अवधि आदि ज्ञान वाले ): चक्तुओं वाल श्री 
भगवान्‌ को आहार करते हुए वा मत्र परीष (विश्ल) को उत्सर्ग करते हुए देख 
सकते हैं: किन्तु चमे-चच्ुओं टारा वे उक्त क्रियाएं करते हुण दृष्ट्रिगोचर नहीं 
होते | इस स अन्य व्यक्तियों को भी शिक्षा लेनी चाहिए कि-यह दोनों क्रियाएं 
प्रचछन्‍न ही की हु॒ई अच्छी होती है । 

६ आगासगय चकक्‍के। 

जब श्री भगवान विहार क्रिया में प्रत्नत होते हैं. तब धर्म चक्र आकाश 
में चलन लगता है: क्‍यों छि-धम चक्र के आकाश में चलन पर यह सूचित हो 
जाता है कि-धर्म चक्रवर्ती श्री भगवान अमुक देश वा अमुक ग्राम नगर आदि 
में पधार रहे है। 

७ आगासगय छत । 

आकाश में तीन छुत्र भी चलत है, जिसस शभ्रीमगवान जअिलोकी क 
नाथ सिद्ध होत हैं। क्योंकि-वास्तव में श्रीभगवान ही बजिलोकी के नाथ है। 
स्व-हिनपी होन से शप आत्मा-व्यवहार पक्ष में नाथ होने पर भी अनाथ ही 
मान गए है। 

८ आगासगयाओं सेयवरचामराओ । 

आकाश में अत्यन्त श्वेत ( सफेद ) चामर भी चलते हैँ | कक्‍्योंकि-जिस 
प्रकार छत्र वा चामर राज्य-चिन्ह वर्णन किये गए है, टीक उसी प्रकार लोकोत्तर 
पक्त में दवाधिदव के भी उक्त चिन्ह प्रतिपादन किये गए है । 

< आगासफालियामयं सपायपी सीहासरं । 

आकाशवत्‌ अन्यन्त निमल स्फटिक रत्नमय पादपीठ के साथ सिंहासन 
भी आकाश-गत होता है अर्थात्‌ अत्यन्त स्वच्छु ओर पादपीठ युक्ल सिंहासन 
आकाश में चलता है । 

१० आगासगओं कुडभी सहस्सपारिमंडि यामिरामो इंदज्माओो पुरओ 
गच्छद ! 

आकाश गत अत्यन्त ऊंची लघु पताका से युक्क ओर अति मनोहर 
अन्य ध्वजाओं की अपक्ता अतिमहती श्रीभमगवान के आग इन्द्रध्वजा नामी 
ध्वजा भी चलती है. जोकि-सहस्त्र लघु पताकाओं से परिमंडित होती है। 
इस से श्रीभगवान का इन्द्रत्व सूचित होता है । इसका सारांश यह है कि जिस 
समय अभ्रीभमगवान विहार करते हैं, तब उनके आगे आगे इन्द्रध्वजा भी 


अलती है. जो श्रीभमगवान की सर्वज्षता को खूचित करने वाली है । 

:१ जत्थ जन्थ वियणं अरहेता भगवंता चिद्बति वा निसीयंति वा 
तत्थ तत्थ वियणं तक्वणादेव ( जक्ख दिवा) संजन्न पत्त पुप्फ पल्‍लव समाउलो 
सछत्तो सज्कओ सघंटो सयडागों असोगवर पायवरे अभिसंजञायइ ॥ 

जिस २ स्थान पर भ्रीमगवान सड़ होत है वा बठते है उसी २ स्थान पर 
तत्लण हीपब ओर पुप्पों स संच्छुन्त और अंकुर युक्त तथा छुत्र और ध्वजावा 
घंटा अथवा पताका संयुक्त प्रधान-अशोक नामी वृक्त उत्पन्न हो जाता है अर्थात्‌ 
फल पुप्पों स युक्क तथा यावन्मात्र प्रधान वृक्षों की लक्ष्मी होती ८/ं उस लक्ष्मी 
से युक्न छत्र ध्वजा वा घेटा और पताका-संयुक्त अशोक नाम वाला वृक्त भी 
उत्पन्न हो जाता है: जिसस श्रीभगवान के ऊपर छाया हो जाती है। यह 
सब अतिशय कमे-क्षय होने से ही उत्पन्न हो सकती हैं। कारण कि-जो 
तीथकर नाम गात्र कम बांधा हुआ होता हैं: उसके भोगन के लिये उद्क 
क्रियाएं स्वाभाविक हो जाती है। यह सब घातिए कर्मो क क्षय करने का ही 
माहात्म्य है | 

१२ इंसि पिद्ठआ मउडद्दाणंमि तेयमेंडलं अभिसंजायइ अधकारे वियण । 
दस दिसाओ पभासइ । 

पृष्ठ क पिछल भाग में एक तजामंडल होता हैं. जा दसों दिशाओं में 
विस्तृत हुए अधकार का नाश करता है अथात्‌ उस प्रभास मंडल कं द्वारा 
श्री भगवान के समीप संदेव काल उद्यात गहता हैं। यह एक प्रकार की आत्म- 
शक्ति का ही माहात्म्य है, जिस के कारण स अधकार का सर्वथा नाश हो 
जाता है | 

१३ बहुसमरमणिज्ज भूमिभाग | 

जहां पर श्री भगवान विचरत हं वह भूमि भाग अत्यन्त सम और 
रमणीय हो जाता है। भूमि भाग की बिपमता दूर हो जाती है. उसका सोदये 
अन्यन्त्य वढ़ जाता है | 

१४- अहोसिरा कंटया जायन्ति ( भवेति ) । 

ओर कंटक अधोसिर हो जाते है अथात यदि माग में कंटक भी पड़े 
हों तो व भी अधोशिर हो जात हैं । जिस कारण से व पथ क चलने वालों को 
अपने तीचण स्वभाव स पीडित करन में समथ नहीं गहत । 

१४- उ ऊ विवरीया सुहफासा भवंति ' 

ऋतु के विपरीत होने पर भी खुखकारी स्पश रहता है अथात्‌ ऋतु 


६. 5 :) 


के विपरीत होने पर सुखकारी स्पश होत रहते हैं । जैसे कि-शीत ऋतु के होने 
पर अत्यन्त शीत का न होना इसी प्रकार उप्ण ऋतु के आ जान पर अत्यन्त 
उप्णता न पड़ना; अपितु जिस प्रकार स्पश खुख रूप प्रकट होते रहे ऋतु उसी 
प्रकार परिणत होती रहती है | कारण कि-श्रीमगवान के पुएयोघ के माहात्म्य 
से सदेव काल सुख रूप ही होकर परिणत होता रहता है । 


१६ सीयलेण सहफासंण सरभिणा मारुएण जोयण परिमंडल सनन्‍्वओ 
समंतओ संपमाज्जिज्ज 

जिस स्थान पर श्रीभ्गवान्‌ विराजमान हो जाते हैं, वहां पर शीतल 
खुस्व रूप स्पश द्वारा ओर सुरभि मारुत से एक योजन प्रमाण क्षेत्र मेडल शुद्ध 
हो जाता है अथांत योजन प्रमाण क्षेत्र पवित्र वायु द्वारा सवेथा सम्प्रमार्जित 
हो जाता ह। जिस कारण स धमे-कथा के श्रोताओं को बेठने में कोई भी 
खेद नहीं होता । 

१७ जुत्त फुसिएणं मेहेणय नि हयरयरेणू पंकिज्जड । 

वायु द्वारा जो रज आकाश में विस्तृत हो गई थी वह उचित जल- 
विन्दु के पात से उपशांत हो जाती है अथांत्‌ वाय के हो जान के पश्चात्‌ 
फिर स्तोक २ मघ की बूंदों द्वारा रज उपशांत हो जाती हैं। जिस से वह 
स्थान परम रमणीय हो जाता है । 


१८ जलथलय भासूर पभूतेण बिंटद्वाइणा दसद्ध वण्णेण कुसमेणं 
जाशस्सेहप्पमाणमित्ते पृप्फीवयार किज्जइ । 
जलज ओर स्थलञ्ञ भासुर रूप ऊद्ध मुख पांच वर्णो के पुष्पों का जानु 
प्रमाण पुष्पोपचार हो जाता है अथोात्‌ उस योजन प्रमाण क्षत्र में दीप्ति 
वाले पुष्पों का संग्रह दीख पड़ता है, ओर व पुष्प इस प्रकार स दीख पड़ते हैं 
जैसे कि-जलज ओर स्थलज होते हैं। 
१६ अमणण्णाणं सहफरिसरसरूवर्गंधाणं अवकरिसो भवह। 
अमनोशज्ञ शब्द स्पशे रस रूप ओर गंध इनका अपकष्ष होता है अर्थींत 
श्रीमगवान्‌ के समवशरण में अप्रिय शब्द रूप गेध रस ओर स्पश यह नहीं 
होते। कक्‍्योंकि-इनका विशेष होना पुण्यापक्रष माना जाता है, ओर श्रीभगवान 
पणय के परम पवित्र स्थान हैं । 
२० मणण्णाणं सदफरिसरसरूवगंधार्ण पाउब्भावों भव | 
परम रमणीय शब्द, स्पश, रस,रूप ओर गंध यह प्रकट हो जात हं अर्थात्‌ 
उनके समीप अशुभ पदाथ नहीं रहते, किन्तु यावन्मात्र शुभ पदाथे हैं, वही 


वहां पर प्रगट हो जाते है । 
२१ पच्चाहरओ विय हिययगमणीओ जोयणणीहार्रासरो । 


श्रीभगवान्‌ का व्याख्यान करत समय हृदय में गमनीय ओर अति 
मधुर एक योजन प्रमाण स्वर ( वाणों ) होता हैं अथात्‌ श्री भगवान का स्वर 
एक योजन प्रमाण होता है: जिस स श्रोताओं को उस स्वर द्वारा खुख पुूवेक 
आन हो जाता है । 

२२ भगवंचणं अद्भमागहीएं भासाए धम्ममाइक्‍्खड | 

श्रीभमगवान अर्लमागधी भाषा में धर्म कथा करत है। प्राकृत * संस्कृत 
२ शोरसनी ३ मागवी ४ पेशाची ५ ओर अपमबेश * यह पट भाषाएं है, इन में जो 
“ रसोलं लोमागध्याम'' इत्यादि सूत्र मागथी भा ॥ के वणन करने में आंत है । 
उन लक्षणों स युक्त ओर प्राकृतादि ले युक्क अद्धमागर्थी नाम वाली भाषा में 
श्रीमगवान धमे-कथा करत हैं 

२३ सावियण अद्वमागही भासा भासिज्जमाणी तेसि सब्वोसें 
आरिय मणारियारं दप्पए-चउप्पय-मिय-पसु-पक्खि सरीसिवा्ण अप्पणोहिय 
सिवसुहयभासत्ताए परिणमह । 

वह अद्धेमागथी भाषा भाषण की हुई उन सर्व आये अनाय द्विपद 
( मनुष्य ) चतुप्पद ( गवादयः ) संग ( अटवी के पशु ) पशु ( ग्राम्य के पशु ) 
पत्ती आर सांप इन की आत्मीय भाषा में परिणत (तवदील) हो जाती है तथ। 
वह अ्ंमागर्थी भाषा अभ्युदय करने वाली मोक्ष सुख को दने वाली ओर 
आनन्द का दन वाली होती है। जिस प्रकार मघ का जल एक रसमय होन 
पर भी भिन्‍न २ प्रकार क वृक्षों क फलों में भिन्‍न २ प्रकार स परिणन हो जाता 
हैं ठीक उसी प्रकार अद्धमागधी भाषा के विषय में भी जानना चाहिए इस स 
यह भी सिद्ध किया गया है कि-श्रीभमगवान के अतिशय क माहात्म्य स 
आये अनाय पशु पत्ती आदि श्री भगवान क सत्योपदेश सर लाभ उठाते थे । 
तथा इस स यह भी ध्वनि निकल आती ह कि- प्रत्यक प्राणी को उनकी भाषा 
में ही शिक्षा का प्रवन्ध करना चाहिए: जिस स व शीघ्रता स वबोध पासके 

२४ पृुव्यबद्धवरा वियण दवासुरनागसुवएणजक्खरक्खसार्केनर 
किंपुरिसगरुलगंधव्यमहोरगा अरहओपायमूले परसंतचित्तमाणसा धम्म नि- 
सामति | 

श्रीभमगवान्‌ के समीप बडे हुए दव, अखुर, नाग, सुबरण, यक्ष ,राक्षस, 
किनर, किपुरुप, गरुड, गंधव महोरग इत्यादि दव गण पूर्वेबद्ध बेर होने पर भी 
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प्रशांतचित्त होकर धर्म कथा श्रवण करत है अथांत्‌ जाति-वर होन पर भी वर भाद 

को छोड़ कर घम कथा से लाभ उठांत है। जब देवताओं के विपय में इस प्रकार 

कथन किया गया है तो फिर मनुष्यों क विषय में तो कहना ही क्या है ? अथांत्‌ 

श्रीभमगवान्‌ के समीप धम-कथा के सुनन के समय ' सिंह ओर बकरी एक घाट पर 

पानी पीते हैं” यही जनशभ्रति चरिताथ होती है। तथा अहिंसा की यही 

महिमा है जिस स ज़ाति-वेर भी नष्ट होजाए। 
२५ अण्ण उत्थिय पावयाणियावियणमागया वंदन्ति । 

श्री भगवान के अतिशय क माहात्म्य स ज़नतर लोग भी आ कर वंदना 

करते हे अथांत्‌ जा अन्य प्रावचनी पुरुष हैं, व अपन सिद्धान्त में परम 

इृढ़ता. रखते हुए भी श्री भगवान्‌ के सन्मुख आते ही नम्र हो जाते हैं; अहंकार 

भाव छोड़ कर श्री भगवान्‌ की स्तुति कर्न लगज़ाते हैं । 

२६ आगया समाणा अरहओ पायमृले (नेप्पडिवयणा हवोते । 

यदि अटन भगवान को व वादी पराजित करन के लिये आएं तो वे 

फिर निरुत्तर होजाते हैं: क्योंकि-सूर्य क प्रकाश के सन्‍्मुख खद्योत ( जुगनु ) 

का प्रकाश किस प्रकार शोभा पासकता है. टीक तद्त्‌ केवल ज्ञान के सन्मुख 

कुद्र मति अज्ञान ओर शत अज्ञान द्वारा कल्पन किये हुए पदार्थ किस प्रकार 

ठहर सकते हैं ? सो अहेन भगवान के सन्मुख वादी निष्प्रतिव्नन ( चुप ) 

होकर टहरते है । 
२७ जओ जओ वियणं अरहंता भगवतो विहरंति तओ तओ वियर 


जोयण पणवीसाएण इत्ती न मवह । 
जिस २ देश में श्री अहेन भगवान विचरत है, उस २ दश में पच्चीस (२४५ ) 
योजन प्रमाण धान्यादि के उपद्रव करन वाले प्राणी-गण उत्पन्न नहीं होते 
अथांत्‌ १०० क्रोश प्रमाण जिस देश में श्रीमगवान विराजमान होत हैं उस 
देश में उपद्रवादि नहीं हो सकते कारणकि-उनके पुण्य के माहात्म्य स १०८ 
क्रोश प्रमाण तक किसी प्रकार का उपद्रव होता ही नहीं । 
२८ मारी न भवह | 
१०० क्रोश प्रमाण में मरी भी नहीं पड़ती जेस मरी के पड़जान स बहुत 
प्राणी सत्यु के ग्रास बन जाते हैं; उसी प्रकार १०० क्रोश प्रमाण क्षेत्र तक 
श्री भगवान्‌ के अतिशय के माहात्म्य से प्राणी महामारी के भय से विभुक्न रहते 
हैं। इतना ही नहीं, किन्तु वे आनन्द पूचेक समय व्यतीत करते हैं । 
२६ सचक्क न भवह । क्‍ 
अपने राजा की ओर से किसी प्रकार के उपद्रव होन की आशंका 
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का न होना अथात्‌ राजा की ओर स॒ प्रजा को किसी प्रकार स भी भय 
नहीं होता । 
२३० परचक्क न भवह । 
पर-राज़ाओं की आर स भी कोई उपद्रव नहीं होता। क्योंकि-जिस समय 
स्वकीय और परकीय राजाओं की ओर से किसी उपद्रव होन की आशंका 
नहीं होती: उस समय प्रजा प्रसन्नता पूर्वक अपनी वृद्धि की और फूक सकती है। 
इतना ही नहीं किन्तु स्वच्छानुसार बृद्धि कर सकती है । 
३१ अइचुद्वि न भवई । 
जिस देश मे क्री भगवान विचरत हे उस दश में हानिकारक वृष्टि नहीं 
होती, क्योंकि अतिर्वाष्ट होन स जन घन ओर कुलों का भी क्षय हो जाता है । 
लोक अति कष्ट मं पड़ज़ात है। जनता प्राणों की ग्क्ता के लिय भी व्याकुल हो 
उठती है | सो श्रीभगवान्‌ के पुरयोदय से देश मे अतिबष्टि होती ही नहीं । 
३२ अणाचवृद्धि न भवह । द 
अनाव्रष्टि भी नहीं होती । क्योंकि-जिस प्रकार अनिवरण्टि स जनता को 
कष्ट सहन करन पड़त है. ठीक उसी प्रकार वर्षा क अभाव स भी व ही कष्ट 
उपस्थित हो जाते है । जिसल जन धन ओर कुल-क्षय हान की सम्भावना की 
ज्ञा सकती है । अतणवय अ्रीभगवान के अतिशय के माहात्म्य स अनार्तब्राप्ट भी 
नहीं हाती | अपितु धान्यों के वृद्धि करन बाली प्रमाण पूर्वक ही ब॒ष्टि होती है । 
३३ दुभिक्‍्ख ने भवह । 
दुभिज्ञ नहीं हाता। क्योंकि-दुषप्काल के पड़ जान स अनक प्रकार की 
विपत्तियों का जनता को सामना करना पड़ता है: जिसस विद्या, बद्धि नथा बल 
धर्मादि की गति य सब मंद पड़जान हैः आर सेव काल भग्व क सहन करन 
से प्राणों के गहन का भी सेशय गहता है, ओर यावनन्‍्मात्र हानियां तथा उपद्रव 
उपस्थित होते है, उनका मुख्य कारण दक्ष ही होता है तथा दुर्भित्ष क कारण 
धर्म की गति अति मन्द पड़ जाती है । 
३४ पुव्वुप्पणणावियरण उप्पाइया वाही खिप्पमिव उचसमंति । 
पूवे-उत्पन्न ज्वगादि रोग वा व्याधियों तथा अनिष्ठ सचक उत्पातों के 
ढारा जो प्रज्ञा को अशान्ति के उत्पन्न होन क लक्षण दीखत है: व सब श्री 
भगवान के अतिशय के माहान्म्य से उपशम होजात है अर्थात्‌ देश में स्वंथा 
शान्ति विराजमान गहती है| इसमें कतिपय अतिशय जन्म से ही होते है, और 
कतिपय दीक्षा के पश्चात्‌ केबल ज्ञान होन पर प्रगट होते हैं, तथा कतिपय 
अतिशय भव-प्रत्यय ओर कतिपय देवक्नत माने जाते है; परंच सब 
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अतिशय चज्ञायिक भाव वा तीथेकर नाम गोज कम के माहात्म्य से ही 
उत्पन्न हुआ करते हैं। अतएव श्रीभमगवान देवाधिदेव और प्रत्येक प्राणी के 
हितेषी होत हैं। उनकी पवित्र वाणी के श्रवण से अनेक भव्यात्मा अपना कल्याण 
करते हैं। क्योंकि-भ्री भगवान्‌ की वाणी यथावत्‌ पदार्थों के दिखलान वाली और 
वाणी के गुणों से अलंकृत होती है । जैसे-कि-शास्त्रों में श्रीभमगवान की वाणी के 
भी ३४ अतिशय वरणन किय गए है यथा-- 
“ परणतीस सच्चवयणाइसेसा पण्णत्ता' 
ु समवायांगसृत्र स्थान ३५ ॥ सत्र ३५ 

सत्य वचन के ३४५ अनिशय प्रतिपादन किय गए है; जिन की नाम संख्या 
ग्रन्थांतर में इस प्रकार स लिखी है। जस कि- 

१ संस्कारवत्वम--श्रीभमगवान्‌ की वाणी संस्कृतादिलक्षण युक्त होती है 
अथात्‌ वह वाणी शब्दागम के नियमों स विरूद्ध नहीं होती, किन्तु शब्दागम के 
नियमों से य॒क्क होती हैं। इसी वास्ते उस वाणी का विशेषण संस्कारवरच्तव प्रतिपा- 
दन किया गया है । 

२ उदात्तत्वम- ऊंच स्वर वाली होती है। जोकि-एक योजन प्रमाण ज्षेत्र 
समवसरण का प्रतिपादन किया गया है। उस में वह एक योजन प्रमाण स्पष्ट 
रूप से विस्तृत हो जाती है, जिसको प्रत्येक प्राणी स्फुट रूप से समभता है। 

३ उपचारोपेतत्वम्‌-गुणों से युक्क होती है, किन्तु ग्राम्यता उस में 
नहीं पाई जाती । क्योंकि-ग्रामीण भाषा अलंकारों से प्रायः वर्जित ही होती है । 

४ गर्भीरशब्द--मेंघवत्‌ गम्भीर शब्द होता हैं। इस प्रकार के शब्द में 
योग्यता ओर प्रभाव स्वाभाविकता से होता है ! 

४ अनुनादित्वे--प्रतिरव से युक्क-अथात्‌ उस में प्रतिच्छन्द ( प्रति ध्वनि ) 
उठते है । 

६ दत्षिणत्वे--सरल गुण से युक्न-वाणी में छुल पूवेक कथन नहीं होता 
अपितु उस में दक्षिणता भरी हुई होती है । 

७ उपनीतरागत्वं--माल कोशादि ग्रामराग युक्त -“अथात्‌ वह वाणी राग 
से भी युक्नल होती है, किन्तु यह सातों वचनातिशय शब्द की अपेक्षा से कथन 
किय गए हैं । इससे आंग यावन्मात्र अतिशय कथन किये जायेंग उन में अथ 
की प्रधानता दिखलाई जावेगी। 

८ महा्थ॑त्वं--अल्प अक्षरों में महाथे भरा हुआ होता है। अैसे-सूत्र रचना 
होती दे, तद्धत्‌ स्‍्तोक कथन महाथों का देने वाला होता है । 

६ अव्याहतपोवापयत्वे--पूवापर वाक्य में परस्पर विरोध नहीं होता । 
क्योंकि-जो वाक्य पूर्वापर विरोध युक्त होता है, वह अपने कथन करने हारे 
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की आप्तता का घातक हो जाता है | अतणव सवज्षे प्रभु के वाक्य पूवापर 
विगोध के प्रकट करन वाल नहीं होत: किन्तु स्याद्गाद सिद्धान्त क प्रकट करन वाल 
होत है अथांत्‌ सापत्षिक वाक्य होत है। जस एक व्यक्ति को उसक पिताकी अपक्ता 
पुत्र भी कह सकते है, ओर उसके पुत्र की अपक्षा पिता भी कह 
सकते है । 

१० शिषप्टत्वं-अभप्िप्रत सिद्धान्तोक्क की शिष्ठता का सूचक वाक्य अथांत्‌ 
जिस पक्त को स्वीकार किया हुआ है उस सिद्धान्त की योग्यता का सूचक 
वाक्य होता है | 

११ असेदिग्धत्वम--भ्रोता जनों के संदह को दर करन वाला वाक्य होता 
है तथा ध्रोताजनों को किसी प्रकार स भी श्री भमगवत्‌ की वाणी में संशय उत्पन्न 
नहीं हो सकता वा वाणी श्रम युक्ल नहीं होती कि-इन्होंन क्‍या प्रतिपादन किया 
है ? अतएव संदेह रहित वाक्य होता है। 

१२ अपहतान्योत्तग्व्यम--वाणी में किसी के दृषणों का प्रकाश नहीं 
पाया जाता अर्थात्‌ वाणी मे किसी की निन्‍्दा नहीं होती अपितु हय-शेय- 
ओर उपांदय रूप विषयों का ही वरणन होता है। नतु किसी की निन्‍्दा का । 

१३ हृदयग्राहिन्चयम--भ्रोताओं के हृदयों को प्रिय लगन वाल वाक्य 
होत है । इसी कारण व प्रसन्नता पूर्वक श्रीभगवान की वाणी का अम्ृतपान 
करत हैं । 

१४ दशकालाव्यतीतत्वम-देश काल के अनुसार वाक्य होता है अथांत्‌ 
प्रस्तावोचितता उस वाक्य में पाई जाती है। क्योंकि-जो वाक्य दश काल की 
सीमा को उल्लेघन नहीं करता: वह अवश्य हृदय ग्राह्दी होजाता है । 

/५ तत्त्यानुरूपत्वम-जिस पदाथ के वर्णन का प्रारम्भ किया हुआ है, 
उसी कथन की पुष्टि कग्न वाल आग के वाक्य होत हैं। ज़स-अहिंसा का 
प्रकरण चला हुआ है, तो यावन्मात्र वाक्य कह जावेग, व सव अहिसा के 
सम्बन्ध में होंग। न कि हिंसा सम्बन्धी । 

१६ अ्प्रकीणप्रखतत्वम-जिस प्रकरण की व्याख्या की जारही है, 
उसके अतिरिक्क अ्रप्रस्तुत विषय का फिर उसमें वर्णन नहीं होता अर्थात्‌ 
स्वपक्ष को छाड़कर अप्रस्तुत प्रकरण का वणणन करना अपनी अयोग्यता सिद्ध 
करना है। सा प्रभु के वाक्य में इस प्रकार अ्रप्रस्तुत विषय का प्रकरण नितांत 
( बिलकुल ) नहीं होता | न अति सम्बन्ध रहित विस्तार ही होता है । 

१७ अन्यो<न्यप्रगृहीतत्वम- परस्पर पदों की सापक्षता रहती है। क्यों 
कि-यदि परस्पर पदों की सापक्तता न रह तो उस वाक्य सअ्रभीष्ठ सिद्धि 
की उपलब्धि नहीं हो सकती, अतणव पद परस्पर सापक्षता रखने वाल 


१८ अभिजातत्वम--वक्का के प्रतिपाद्य का अथवा भूमिका अनुसारिता 

होती हैं अथांत शुद्ध वाक्य होता है । 
.._१६ अतिस्निग्धमधरत्वम्‌ू-अति स्नेह युक्त ओर अत्यन्त सुदु वाक्य 
होता है, जो थ्रोता जनों को अत्यन्त सुख-कारी होता है तथा जेस-अम्त वा 
शकंगादि पदाथ सदु आदि गुणों से युक्क होते हें. उसी प्रकार श्रीमगवान्‌ का 
वाक्य श्रोताओं को हितकारी हाता है.। 

२० अपरममंवबधित्वम--भ्रीभगवान के वाक्य मे किसी का मर्म प्रगट 
नहीं किया हुआ होता-अथांत वह वाक्य किसी के मर्म को प्रगट करन वाला नहीं 
होता, अपितु शान्त रस का देने वाला होता है । 

२१ अधधर्माभ्यासानपतत्वम--श्रीभमगवान. का वाक्य अथ ओर धर्म 
स प्रतिबद्ध होता है। क्योंकि-जो निरथ्थंक वाक्य होत है, व अथे ओर धर्म स 
रहित होते है, परंच साथक वाक्य उस ही कहा जाता है जो अथ ओर धर्म के 
स्वरूप को प्रतिपादन करन वाला होता है । 

२२ उदारत्वम--अभिधय अथ को पूणतया प्रतिपादन करन वाल वाक्य 
का श्रीभगवान्‌ उच्चारण करते है | तथा गुम्फ गुण विशपहाोता है । 

२३ परनिन्दात्मोत्कपंविप्रयक्क्म--श्रीभगवान्‌ के वाक्य में आत्म 
प्रशसा ओर परनिन्दा नहीं पाई जाती; क्योंकि-जो वीतरागी आत्मा होते हैं: 
उनके वाक्य उक्त गुण वाल ही हुआ करते हैं। यदि स्ववाक्य में आत्म-प्रशंसा 

ओर परनिन्दा पाई जाबे तो वे अनाप्त वाक्य जानने चाहिएं। 

द २४ उपगतशछाघत्वम--उक्कत गुण-योग्यता स ही छ्आाघ्ता प्राप्त होती है । 
अर्थात्‌ श्रीभगवान का वाक्य तीन लोक में झआपघा प्राप्त कर्ता है । 

द २५ अनपनीतत्वम--भ्री भगवान का वाक्य कारक, वचन, काल. लिंगादि 
व्यत्यय रूप बच्चन दोप से रहित होता है अथीत्‌ वाक्य खुसंस्कृत होता हैं। 
क्योंकि-यावत्काल कारक, काल, वचन, ओर लिगादि स॑ सुसेस्क्ृत (निदोंप) नहीं 
होगा, तावत्काल वह वाक्य अभीए अथ्थ की सिद्धि प्रदान करेन मे असमर्थ सिद्ध 
होता है । 

२६ उत्पादिताच्छिन्न कोतृहलत्वम--स्वविपय में श्रोता जनों को अविच्छि- 


की. 


_न्‍नता स कोत॒ुकभाव उत्पन्न करता अथोत्‌ श्रीभगवान्‌ का वाक्य थोता 
जनों के हृदय में आश्चर्य भाव उत्पन्न करन वाला होता है । 

२७ अद्भुतत्वम-अद्भुत भाव का उत्पन्न करन वाला होता है । 

२८ अनतिविलग्बितत्वम-व्याख्यान करन की शेली आतिविलम्ब पूर्वक 


नहीं होती ओर नाहीं अति शीघ्रता पूर्वक होती है: परंच प्रमाण पूबंक व्याख्यान 


( *६ ) 


की शैली श्रीभमगवान की प्रतिपादन की गई है । 

२६ विश्रमविक्षपकिलकिणब्चितादिविमुक्कव्रम--बह वाक्य मनोदोप क 
दोषों स भी रहित होता हैं। जैस-वक्का के मन में श्रांतता, ओर चित्त का 
विक्षप रोप भयादि के भाव तथा प्रत्यनासक्कता इस्यादि मन के दोषों स वह 
वाक्य गहित होता है। क्योंकि- यदि उक्त मन के दोपों के साथ वाक्य 
उच्चारण किया जायगा तो वह वाक्य आते वाक्य नहीं कहा जा सकता । नाहीं 
उस वाक्य स यथाथता स पदार्थों का बोध हो सकता है। 

३४० अनकजातिसंश्रयाद्धिच्ित्रत्यम--वमस्तु का स्वरूप विचित्रतास 
वणन किया हुआ उस वाक्य से सिद्ध होता है। क्योंकि-श्रीभगवान जिस 
पदार्थ का चणन करते है, उस पदार्थ का चणन नय ओर प्रमाण छाग वणन किय 
जान पर अनक प्रकार की विचित्रता उस वाक्य में पाई जाती है । 

३१ आहितविशपत्वम--वच्चनान्तर की अपक्ता से ढीकितता (हित 
शिक्षा का समुदाय ) विशपता से होती है अथान्‌ श्रीभमगवान का परम पचित्र 
वाक्य प्राणी मात्र के हित का प्रकाशक होता है । 

३२० साकारत्वम-विच्छिन्नवग पद वाक्य होन स उस वाक्य मे आकार्ता 
पाई जाती है अर्थात्‌ साकार वाक्य सादये का धाग्ण करन वाला होता है। 

३४३ सत्वपरिग्रहीतत्वम--साहस भाव से युक्ल अग्रथांत्‌ निभयता का 
सूचक वाक्य हाता है । 

४४ अपरगिखिदितत्वम-- श्री भगवान अनंत बल होने से धर्म कथा करत 
हुए खद नहीं पात. क्योंकि-पाइश प्रहर पयनत दशना करन पर भी श्रीभमगवान 
परिश्रम का प्राप्त नहीं हात अतएव थम कथा करते हुए उनको सखवद कदापि नहीं 
होता । 

३५ अव्युच्छेदित्वम-यावत्काल पर्यन्त विवज्षित अथी की सम्यग प्रकार स 
सिद्धि न हो जाए, तावत्काल पर्यन्त अनवच्छिनन वचन प्रमय होता है अर्थात्‌ 
श्रीभमगवान जिस पदाथ का वर्णन करन लगते हैं; उस की सिद्धि सर्व-नय और 
प्रमाणों द्वारा सर्व प्रकार से योग्यता पूवेक कर देत हैं | सो यह सब अनिशय 
चार मूलातिशयों में ही अन्त भूत हो जाती हैं, जस क्ि-क्ञानातिशय * पूजानिशय 
२ बागतिशय ३ और अपायापगमातिशय ४ किन्तु य सब अतिशय उसी समय 
प्राप्त होती है जब कि-ज्ञानावरणीय कम २ दशनावरणीय कर्म २ मोहनी कर्म 
३ और अन्तराय कर्म य चारों प्रातिक संज्षक कर्म क्षय होजाते हैं, इन्हीं के 
चय हो जान से अनन्तज्ञान * अनंतदशन २ ज्ञायिकसस्यकत्वभाव ३ और 
अनेत बल वीये प्रकट हो जाता है । तथा इन्हीं कमों के क्षय होज्ञान स श्रीभग- 
वबान अप्टाइश दोपों स रहित कह जाते हैं | जेस कि-- 


( है० ) 


अतंराया दानलाभवायमे।गापभेगगा: ॥ 

हास्योरत्यरती मीतिजुगुप्सा शोक एवं चे ॥ है ॥ 

कार्मो मिथ्यात्वमज्ञाने निद्रा चाविरतिस्तथा 

राग द्वेपश्च नो दोषास्तपरामष्रादशाप्यमी ॥ २ ॥ 

भावाथ--श्रीमगवान के दानान्तगाय के ज्ञय होजान से दान देने की 

अनंत शक्कि उत्पन्न होज़ाती है यदि वे चाहें तो विश्व मर का दान कर सकते हैं 
कोई भी उनको हटा नहीं सकता, काग्ण कि-वे अनंत बली ओर सर्वज्ञ होते हैं, 
इसी प्रकार लाभान्तराय त्षय करने सर लाभ की शक्तकि उत्पन्न होती है। 
वीयान्तराय के क्षय करने से अनन्त आत्मिक शक्ति उत्पन्न होजाती है। 
श्रीमगवान के अतिरिक्त अन्य छुझास्थ आत्माएं बलवीर्यान्तराय कम के 
माहात्म्य स अनंत आत्मिक बल आच्छादन किये हुए हैं। सो श्रीमगवान उक्क 
कमे के क्यय करन स अनंत शक्ति-संपन्‍्न होते हैं। मोगान्तराय कम के क्षय 
करन स भोगने योग्य पदार्थां क भोगन की अनंत शक्ति उत्पन्न हो जाती है। 
क्योंकि-जो पदार्थ एक ही वार भोगन में आवें: जस-पुष्प मालादि, उन्हें भोग 
कद्दत है; किन्तु जो पुनः पुनः भोगन में आवे; जस-स्त्री आदि पदाथ हैं। उन्हें 
उपभोग कहते है। सो श्रीमगवान के दोनों भोग ओर उपभोगान्तराय के क्षय 
होज़ान स दोनों के लिय अनंत शक्ि उन्पन्न हो जाती है; सो अ्न्तराय कम की पांच 
मूल प्रकृतियों के क्षय करन स॒ एक प्रकार की-पांचों ही अनुपम शक्तियां उत्पन्न 
हो जाती हैं। अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि-जब भोग और उपभोगादि 
प्रकृतियां क्षय हो जाती है। तब उक्क प्रकृतियों क क्षयहों जान से उक्क पदार्थों को 
श्रीभमगवान मली प्रकार स भोगत होंग | क्योंकि-प्रक्रति के क्षय करन की तब ही 
सफलता हो सकती हे.-जब उसके विध्न के नाश हो ज्ञान पर वे पदार्थ भोग 
जाएं जब व उक्क पदार्था के भोगन वाले सिद्ध है, तब व संसारी जीवों की अपक्ता 
महाकामी सिद्ध होंगे। इस प्रक्ष का समाधान इस प्रकार से किया जाता है । 
कि-खसत्री आदि के भोगने के भाव मोहनीय कमे के उदय से ही उत्पन्न होत 
हैं, सो श्रीभमगवान सब स पहिले मोहनीय कम ही का नाश करते हैं । जब 
मोहनीय कम का नाशहो गया तब विक्रार क्रिस प्रकार हो सकता है? अतणव 
मोहनीय कम के नाश करने के अ्रनन्तर अतराय कर्म क्षय किया जाता है। इस 
लिये वे शक्तियां उत्पन्न हो जांन पर विकार भाव को उत्पन्न नहीं कर सकतीं । 
जसे-किसी व्यक्षि में शस्त्र के द्वारा प्रहार करन की शक्ति तो विद्यमान है, परन्तु 
उस का किसी जीव के साथ वेर भाष नहीं है, तो फिर वह शख्त्र-प्रहार किस 
पर करे ? यदि ऐसा कहा जाय कि-उक्त अन्तराय कम के पांचों प्रकृतियों के 
क्य करन से तो फिर श्रीमगवान्‌ को लाभ ही क्‍या हुआ ? जब वे उनसे कोई 


( रे ) 


काम लेते ही नहीं। इस के समाधान में कहा जाता है क्रि-क्या उक्कचेश्राओं के 
करन से ही लाभ लिया जा सकता है ? जैस-किसी व्यक्ति को अत्यन्त लब्मी की 
प्राप्ति हो गई तो फिर क्या मदिरा-पान, मांस-भक्षण, वेश्या संग, द्यत कम 
इत्यादि छृत्यों के करन से ही उस मिली हुई लक््मी का लाभ लिया जा सकता 
हैं। नहीं | इसी प्रकार श्रीभगवान क जब अनराय कम का क्षय होता है तब 
उक्त पांचों प्रकृतियों के क्षय होन से आत्मिक पांचों शक्तियां उत्पन्न हो जाती हें; 
परन्तु वे शक्तियां मोहनीय कमे के क्षय हो जान सर किसी प्रकार स भी विकार 
को प्राप्त नहीं हो सकतीं। जस-लोगों का माना हुआ ईश्वर स्वे-व्यापक 
वेश्यादि के अगोपांगों में रहन पर भी बिकरार को प्राप्त नहीं होता तथा 
ओअनत शक्कि टॉन पर भी विपय में अनत शक्कि का उपयोग नहीं करता । यदि 
इस में एस कहा जाय कि-जब वह अनन्त शक्ति युक्क तथा सर्वव्यापक है 
तो फिर विषय कपों नहीं करता तथा जब लोग विपयादिक रूत्यों मे प्रवृत्त होते 
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7, तब बह उसी स्थान में व्यापक होता है, ओर इस कृत्य को भली प्रकार 
से दखता भी है तो फिर उस दखने स ओर उस में व्यापक होने स क्या लाभ 
हुआ? इन सब प्रश्नों का यही उत्तर वन पड़गा कि-इश्वर सर्वे शक्तकिमान होने 
पर भी विकारी नहीं है ठीक उसी प्रकार अन्तगाय कम के सव्वेधा क्षय हो जान 
पर भी श्रीभमगवान मोहनीय कम के क्षय होजान से स्देव काल अविकारी भाव 
में रहते हैं; परन्तु अन्तगाय कम क क्षय होजान के कारण से उनमे अ्रनन्त शक्कि का 
ग्रगट होजाता स्वाभाविकता स माना जा सकता है तथा यदि उन शक्कियों का 
व्यवहत होना स्वीकार क्रिया जायगा तो उनमे अनक प्रकार के अन्य दोपों का 
भी सद्भाव मानना पड़गा । जिसस उन पर अनक दोपों का समूध एकत्र हो जान 
से उनका निर्विकार स्वीकार करन में संकुचित भाव रखना पड़गा । अतएव 
श्रीभगवान अनन्त शक्कियों के प्रकट होजान पर भी निर्विकार अवस्था मे सदेव 
काल रहते हैं । 

६ श्रीमगवान हास्य रूप दोष से भी रहित होते हैं क्‍्योंकि-चार कारणों 
से हास्य उत्पन्न होता है। जेस कि-हाम्य पूवेक वात करन से १ हंसत को देखने 
से २ हास्य-कारी बात के सुनने से ३ ओर हास्य उत्पन्न करने वाली वात की 
स्मृति करन स ४ सो हास्य के उत्पन्न हाजान स सर्वज्ता का अभाव अवश्य 
मानना पड़गा। क्योंकि-हास्य अपू्व वात के कारण खर॒ उत्पन्न होता हैं, जब वे 
सर्वेक्ष ओर स्वदर्शी हैं तव उनके ज्ञान में अपूंव कौनसी बात हो खकती है । 
अतः वीतराग प्रभु हास्य रूप दोष से भी रहित होते हैं । 

७ रति-पदार्थों पर रतिभाव उत्पन्न करना। यद्द भरी एक मोहनीय कम 
का मुख्य कारण हैं। सो ध्रीभ्रगवान्‌ पदार्था पर प्रीतिभाव रखना इस दोप रर 
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भी मुक्क होत है-- 

८ अगर्ति-ओर नाहीं उनका पदार्थां पर कोइ द्वघप भाव ही है क्‍्योंकि-- 
जब किसी पदार्थ पर उनकी प्रीति सिद्ध की जाएगी तब अमुक पदार्थ पर 
ड्वव का हो जाना एक स्वाभाविक वात है। अतः व उक्त दोष से सदेव 
मुक्त है । 

£ भीति-श्रीमगवान सब प्रकार के भयों से भी वर्जित होते हैं: क्योंकि- 
भय का उत्पन्न होना एक अठप खसत्व ओर मोहनीय कम का उदय है, सो व 
एक तो अनन्त शक्तिवाल ओर डितीय मोहनीय कम से रहित तो फिर उनको 
भय क्रिस प्रकार उत्पन्न होसक ? तथा भय के उत्पन्न होने से व्यावहारिक पक्ष 
में एक शत्रु भी मुख्य कारण माना जाता है, सो श्रीभमगवान्‌ सब जगत्‌ वासी 
जीवों के मित्र रूप हैं ओर उनकी रक्षा करने वाल है, तो भला फिर उनको 
भय किस प्रकार उत्पन्न हो सके ? अतः व उक्त दोष स भी विमुक्क होते है। 

१० जुगुप्ला--उन को किसी पदार्थ स घृणा भी नहीं है| क्योंकि घृणा 
गागी और द्वपी आत्मा को ही उत्पन्न हा सकती है अतणव व उक्त दोनों दोषों 
से रहित है, तथा घृणा वाला पुरुष मादेव भाव से रहित होता है श्रीभगवान्‌ 
नो मादव गुण सर विभूपेत हो हो रह हे वा व्यावहांरेक दशा मे भी घृणा 
करन वाल पुरूुप का सुदष्ट्रि स नहीं दस्वा जाता । तथा जब वे अपन ज्ञान म 
प्रत्यक पदार्थ की अनंत पयायो को देखते है, तो फिर व किस पदा्थ पर-घ॒णा 
कर ?सो व जुगुप्सा रूप दोष स भी गहित है। 

११ शोक--भ्रीभमगवान शोक स भी रहित है: क्योंकि-शोक उसी आत्मा 
को उत्पन्न हो सकता है जो राग द्वप युक्क हो तथा सेयोग ओर वियोग क ग्स 
स॒ युक्त हो । सो श्रीमगवान्‌ उक्त दोषों स रहित होने के कारण चित्त की 
अशान्ति से भी रहित होत है । 

१२ काम--भगवान काम के दोप स भी रहित हैं: क्योंकि-काम की 
वासनाएं कवल मोहनीय कम के उदय स हो सकती है । सो श्रीभमगवान न 
मोहनीय कम पहिल ही क्षय कर दिया है। तथा कामी आत्मा कभी स्वेज्ञ 
हो ही नहीं सकता, ओर श्रीभगवान सर्वेश्ष पद से विभूषित होते हैं। अ्रतण्व वे 
काम के दोष से भी रहित है । 

१३ मिथ्यात्व--भ्रीमगवान मिथ्यात्व के दोष से भी रहित हैं। क्योंकि- 
अनादि काल से जीव मिथ्यात्व दशा सर ही जन्म मरण करता चला आ रहा है । 
पदार्थों के स्वरूप को विपयेय भाव स जानन का ही नाम मिथ्यात्व है सो श्रीमगवान्‌ 
उक्त दोष से रहित है। तथा मिथ्यात्व दशा में ही पड़े हुए जीव सदबोध से रहित 
होते हे; फिर इसी कारण से संसार भ नाना प्रकार के मिथ्या प्रपंच उत्पन्न किये 
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जा रहे है, ओर उसी में जीव निमम्न हो रहे है। सो यावत्काल सम्यकत्व रूपी सूय का 
हृदय में प्रकाश नहीं होता तावत्‌काल पयेन्त मिथ्यात्व रूपी तिमिर नष्ट नहीं हो 
सकता । सो भगवान उदक्क दोष से भी रहित है। क्‍्योंकि-दशन मोहनीय कमे के 
क्षय होजाने स मिथ्यात्व की सर्वे प्रकृतियां क्षय होजाती हैं । 

१४ अज्ञान--सम्यग ज्ञान होने से अज्ञान उनका नए्ट होगया हे-जेस 
सूर्य के उदय होते ही अन्धकार भाग जाता है ठीक नद्धत्‌ जब केवलज्ञान 
प्रकट होता है तव उसी समय अज्ञानरूपी तिमिर भाग जाता है। सो भगवान्‌ 
मोढ्यमाव स रहित होत है: ओर स्वेज्ष ओर सर्वदर्शी पद के धारण करन वाल 
होते हैं । अतः उनमें अज्ञानमाव का लेश भी नहीं होता । 

४४५ निद्रा-श्रीभमगवान निद्रागत भी नहीं होत क्योंकि-निद्रा का आना 
दशनावग्णीय कम के कारण होता है, सो वह कम पहिल ही क्षय किया जाता है 
जब निद्रा का कारण ही नए्ठ होगया तो फिर निद्रारूप काये की प्राप्ति किस 
प्रकार हो सके ? क्‍्योंकि-जो सर्वेज्ष प्रभु होत हैं वे ज्ञानावरणीय, दशनावरणीय, 
मोहनीय ओर अन्तगय कम से रहित होत हैं अतणव व सदेव काल जाग्रता- 
वस्था में ही रहते है. तथा यदि एस कहा जाय कि-निद्रा का मुख्य हतु आहारादि 
क्रियाएं है इसलिये जसा-गगिष्टादि आहार किया जाता है उसी प्रकार निद्रा का 
आवश होता है | सो यह युक्कि संगत नहीं है: क्योंकि-निद्रा का आना दर्शना- 
वरणीय कर्म का उदय है और क्षुध्रा का लगना यह बदनीय कर्म का उदय है 
सो केवली भगवान के वदनीय कर्म का तो उदय रहता है परन्तु द्शनावरणीय कर्म 
उनका स्वेथा क्षय होता है। सो जब निद्रा का कारणीभूत कम ही नष्ट होगया तो 
फिर आहारादि द्वारा निद्रादि कार्यों की कल्पना करना यह कथन युक्लि संगत 
नहीं है तात्पय यह कि-श्रीभगवान निद्रा के दोष स रहित हैं । 

१८६ अविरति--भ्रीमगवान्‌ विरति युक्न होते है अथांत्‌ व अप्रत्याख्यानी 
नहीं हैं किन्तु प्रत्याख्यानी हैं अप्रमत्त संयत पद के धारण करने वाले हैं । 

१७ गाग--राग रूप दोप से भी श्रीमगवान्‌ ग्हित होते है क्योंकि-जब 
पदार्थों पर राग भाव वना रहा तव खुख की स्सखृति और उस पोद्लिक सुख के 
लिय फिर नाना प्रकार के परिश्रम किय जाते हैं जब पुरुषाथ में असफलता 
दीख पड़ती है तब चित्त उदासीन वृत्ति में प्रवेश किय विना नहीं रह सकता । सो 
जिस आत्मा की उक्क वृत्ति हो जाए, फिर उस आत्मा को सर्वज्ष स्वीकार करना 
नितान्त भूल भरी बात सिद्ध होती है; अतः श्रीभगवान्‌ राग रूपी दोष से भी 
गहित हैं। अन्यथा जब सर्वज्ष प्रभु भी राग युक्त स्वीकार किये जायंग तव अस्मदादि 
व्यक्तियों मे ओर उनमे विशपता ही क्या रही? तथा यावन्मात्र संसार में अकृत्य 
कम है: रागी पुरुष उन सब को कर डालता है। जब अ्ररृत्य कार्य में रागी 
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आत्माएं प्रवृत्त हुए दृष्टिगोचर होत हैं तो उनका परिणाम भी उन के लिये 
फिर दुःख रूप अवश्यमेव होता है । राग में माया ओर लोभ का भी अन्‍्तर्भाव 
हो जाता है, सो रागी आत्मा को माया ओर लोभ से भी यक्क मानना पड़ेगा। 


१८ द्वेप--वीतगाग प्रभु द्वप से भी रहित होते हैं: कारण कि-जब उन 
के आत्मा में गाग भाव किसी पदार्थ पर नहीं रहा तव उन मे द्वप भाव भी नहीं 
माना जा सकता, क़्योंकि-रागी आत्मा में दघ भाव अवश्यमंच विद्यमान रहता 
है । जेस कि-जब एक पदाथ पर उस का राग है तो उस से व्यतिरिक्क पदार्थों 
पर उस का दूप अवश्यमेवर माना जायगा। जब हद्वप भाव सिद्ध हो गया तब 
क्रोध ओर मान उस आत्मा में अवश्यमेव माने जाएंगे । सो जब राग द्वष की 
सत्ता विद्यमान रही तो उस आत्मा कों सर्वज्षञ ओर स्वदर्शो स्वीकार करना 
अत्यन्त अन्याय-शीलता का लक्षण है: क्‍्योंकि-फिर तो जिस प्रकार अस्मदादि 
व्यक्तियां राग ओर द्वप से युक्त हैं डसी प्रकार सवज्ञ प्रभु हुण। किन्तु ऐसे 
नहीं हैं| अपितु सर्वश प्रभु सवेथा राग द्वप से रहित होते हैं । यदि एस कहा 
जाय कि- जब सर्वज्ष प्रभु दया का उपदेश करते हैं, तथा “अभय दयाणं' सूत्र 
के द्वारा जब व अभयदान क दन वाल लिखे हैं ता क्या जिस जीव को 
व बचात हैं उस जीव पर उन का राग नहीं होता ? सो यह शंका भी युक्लकि से 
शून्य ही है | क्योंकि-प्रत्यक प्राणी की रक्षा का उपदेश करना तथा उनको 
बचाना यह एक करुणा का लक्षण है। राग स्वार्थभय होता है, करुणा निःस्वार्थ की 
जाती हैं; तथा राग तीन प्रकार स कथन किया गया हैं। जेस कि-काम राग- 
विषयों पर. स्नहृराग-संबन्धियों पर ओर दृष्टिराग-मित्रों पर | सो य तीनों 
प्रकार के राग आशावान ह। लेकिन-प्रम आशा रहित ओर करूणा रसमय 
तथा शान्ति रसमय होता है। आत्म-प्रदेशों में तद्रूप होकर रहता है। 
अतणएव अभ्रीभगवान प्राणी मात्रस प्रम करन वाल ओर सब जीवों की रक्षा 
करन वाले होत हे । तथा यदि एस कहा जाय कि-जो शुभ वा अशुभ क्रियाएं 
की जाती हैं: उनका फल रूप कर्म अवश्यमव भोगंन में आता है; सो जो 
श्रीभमगवान अनन्त आत्माओं पर करुणा भाव धारण करंत है. फिर इतना ही 
नहीं किन्तु उन जीवों की रक्ता के लिय उपंदश भी करते हैं। तो उक्त क्रियाओं 
के फल रूप कमे वे कहां पर भोगत है ? इस शंका का समाधान यह हैं कि- 
अ्रीभगवान्‌ दयामय चित्त स प्राणीमात्र की रक्षा का उपदेश करते हैं नतु राग 
द्वब भावों क वशीभूत होकर । सो कमों के वनन्‍्धन के मुख्य कारण राग द्वष ही 
प्रतिपादन किय गए हैं | नतु दयाभाव कम के बन्धन का मुख्य कारण है | तथा 
जिस प्रकार सूथ का निज गुण प्रकाश स्वाभाविक होता है, ठीक तद्धत्‌ श्री 
भगवान्‌ का स्व जीवों स वात्सल्य भाव धारण करना यह स्वभाविक गुण 
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हो जाता है | क्‍्योंकि-जस कोई व्यक्ति जब दीपक के द्वारा प्रकाश करने की इच्छा 
रखता है तो उसको उस प्रकाश के सहकारी कतिपय अन्य पदार्थों के एकत्र 
करन भे प्रयत्न करना पड़ता है । इतना किए जान पर भी वह दीपक का प्रकाश 
सादि सान्‍त पद वाला हाता ह, वा हस्व वा दीघ्र तथा अल्प वा महत्‌ प्रकाश का 
करन वाला होता है; परन्तु सथ को प्रकाश के लिये किसी भी सहकरी पदार्थों 
को आवश्यकता नहीं पड़ती हे ओर नां ही वह प्रकाश द्रव्याधिक नय की 
अपक्ता स सादि सान्‍त पद को घागरण करन वाला होता है। नां ही वह प्रकाश अल्प 
वा महत्‌. हस्व वा दीघे होता है; किन्तु एक रसमय होता है, ठीक उसी प्रकार 
जो रागादि द्वागा जीवों की रक्षा की जाती है, वह तो दीपक के प्रकाश के तुल्य 
होती है: परन्तु ज्ञो बीतगाग भाव स जीवों की रक्षा होती है, वह सूर्य के 
प्रकाश के तुल्य एक रसमय होती है । कक्‍्योंकि-श्रीवीतराग प्रभु तो एकेंद्रिय जब 
से लकर पंचन्द्रिय जीवों क लिय सामान्यतया रक्षा का उपदेश करते हैं 
परन्तु रागी आत्मा अपन स्वार्थ को मुख्य लकर रक्षा करन में कटिबद्ध 
होत है। अतएव श्रीभगवान का रक्षा करना स्वाभाविक गुण होता है, इस लिये 
व कर्मो का बंधन नहीं करत. अपितु उक्त क्रियाओं स नामादि कर्मा की प्रकृतियां 
क्षय हो जाती है| यदि एसा कहा जाय कि-जब उनका रक्षा करना स्वाभा- 
विक गुण है, तो फिर ब अब जगत्‌ वासी दुःग्ित जीवों की अपनी शर्क्रि द्वारा 
गक्ता क्‍यों नहीं कग्त ? इस शंक्रा का समाधान यह है कि-व तो शान्त्रों द्वारा 
प्राणी मात्र की सर्देव रक्षा कग्त रहते है। यावन्मात्र अहिसा का सिद्धान्त है वह सब 
प्राणी मात्र की रक्षा कर रहा है, ओर उक्त सिद्धान्त के प्रकाशक श्री अहंन दव ही 
है। अतएव व संदव उपकार करते ग्हत है, तथा जो श्रीभगवान न कम्मो क 
फल प्रतिपादन क्विय है, यही उनका परमापकार हैं। क्योंकि उन कमा क फलों को 
खुनकर अनक आत्माएं अपना कल्याण कर सकती हैं, ओर कर रही है 
यह सिद्धान्त विद्वानों द्वारा माना गया है कि-जन धर्म के संदश स ही जगत में 
शान्ति की स्थापना हो सकती है। यद्यपि अन्य मतावलम्वियों न भी दया का कुछ 
प्रचार किया है. परन्तु जिस प्रकार सृच्म दृष्टि स जन धर्म न दयाका प्रचार किया 
है उस प्रकार वादियों न दया के स्वरूप को कभी सुना भी नहीं तथा जन धर्म न 
णकन्द्रिय जीवों स लकर पंचन्द्रिय जीवाँ तक सम भाव स॒ दया का उपदेश 
किया है| वादियों न उस स्वरूप को समभा भी नहीं । सो धम्म-प्रचार द्वारा 
अ्रीभगवान न अनन्त प्राणियों पर उपकार किया है ओर इसी उपकार से भव्य 
प्राणी अपना कल्याण किये जा रह हे सो श्रीभमगवान अपन पवित्र उपदश द्वारा 
सदेव उपकार करते रहते हैं। श्रीभमगवान ऊपर ३४ अतिशय ३४५ बचना- 
तिशय ओर १८ अप्टादश दोषों से रहित होते हुए मुख्य १२ द्वादश गुणों के 
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धारण करने वाले होते हैं। उनके मुख्य १९ द्वादश गुण निम्न प्रकार से 
प्रतिपादन किये गए है। जैस कि-- 

.._२ अशोक वृक्ष--जिस स्थान पर श्रीभगवान्‌ खड़े होते हैं वा बेठते है, उसी 
स्थान पर श्रीभमगवान क शरीर से दादश गुणा उच्च भाव से परिणत हुआ 
अशोक नामक वृक्ष तत्क्षण उत्पन्न हो जाता है जो वृक्ष की संपूर्ण लक्ष्मी से 
युक्क होता है, जिस के दखन से ही भव्य प्राणियों का आध्यात्मिक शोक दूर हो 
जाता है. यद्यपि यह अतिशय वा प्रातिहाये देव-कत होता है तथापि श्रीभगवान 
के महत्‌ पुणयोदय से यह प्रातिहाय हुआ करता है । 

२ सुरपुप्पवृप्ट--जिस स्थान पर श्रीभगवान्‌ का समवसगण होता 
है, उस स्थान में एक योजन प्रमाण तक देवगण पांच वरणेमय सुगंधि युक्क वेक्रिय 
किए हुए अचित्त पुष्पों की वृष्टि करते है, जो भव्य प्राणियों को ऐसा दीख पड़ता 
है कि-इस स्थान पर पुप्पों की राशि ही पड़ी हुई हैं; ओर वे पुष्प एस प्रतीत 
होते हैं जैसे कि-जलज ओर स्थलज पुष्प होते हैं। (अथांत्‌ अचित्त पुष्प 
होते है)। 

३ दिव्यध्वनि--श्रीमगवान की सर्च भाषा में परिणत होन वाली अद्ध॑- 
मागधघी भाषा में सव-वर्णापेत एक योजन प्रमाण विस्तार पाती हुई प्रधान 
दिव्य ध्यनि निकलती है, अथात्‌ श्रीमगवान की वचन रूप ध्वनि एक योजन 
प्रमाण गमन करती हुई प्रत्यक प्राणि की निज भाषा में परिणत होती हुई इतना 
ही नहीं किन्तु सब प्राणियों का संशय दूर करती हुई अरे मागधी भाषा रूप दिव्य 
ध्वनि निकलती है जिस भाषा के सुनने से प्रत्यक प्राणी अपनी २ भाषा 
में उस भाषा के भाव को समझ सकता है तथा श्रीभगवान्‌ की भाषा प्रत्येक 
प्राणी की भाषा रूप में परिणत हो जाती है । 

४ चामर--भश्रीभगवान के ऊपर देवगण चमर करते हैं | 

४५ आसन--जब श्रीभगवान विहार-क्रिया में प्रवृत्त होते है, तव आकाश 
मार्ग में स्फटिक रत्नमय ओर पादुपीठिका युक्क आसन तथा रत्नों से जड़ा हुआ 
स्वर्ण -सिंहासन गमन करने लग जाता है । 

६ भामंडल--भ्रीभमगवान की पीठ को ओर एक तेजोमंडल होता है, 
जो दशों दिशाओं में ठहरे हुण अंधकार का नाश करता है, ओर वह भास्कर 
मेडल ( सूर्य मंडल ) के समान प्रकाशित होता है, जिस कारण सदेव काल 
श्रीभगवान के दर्शन भव्य प्राणियों को सुख पूवेक हो सकते हैं । 

७ दवदुन्दुभि--जिस स्थान पर श्रीमगवान्‌ विराजमान होते हैं, उसी 
स्थान पर दवते दुदुभि वादित्र द्वारा उद्घोषणा करते हैं: जिस के शब्द को खुन 
कर अनेक भव्य प्राणी श्रीभमगवान के मुख से निकलती हुई वाणी को सुन कर 
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लाभ उठाते हैं: क्योंकि-जब भ्रीभमगवान के आगमन का पता उक्क वादित्र 
द्वारा लग जाता है तब अनक भव्य प्राणी श्रीभमगवान्‌ की वाणी के द्वारा 
अपना कल्याण करत है | 

८ आतपत्र-देवते आकाश में खड़े हुए श्रीभगवत्‌ के शिर पर तीन 
छत्र करते हैं । जिस से भव्य प्राणियों को यह सूचित किया जाता है कि- 
भ्रीभगवान त्रेलोक्य के स्वामी है । 

यह आठ प्रातिहाय श्रीभगवान्‌ के पुग्योदय से प्रकट होते हैं ओर 
ज्ञानातिशय * पूजातिशय २वागतिशय २ तथा अपायागमातिशय ४ यह चारों 
अतिशय मिला कर श्रीभगधान के मुख्यतया ठादश गुण होते हैं तथा अनंत- 
ज्ञान, * अनंतदशन, २ अनेत चारित्र, रे ओर अनंत बलवीये ४ यह चारों 
गुण मिला कर श्रीभगवान के मुख्यतया द्वादश गुण होते है।इस पृथ्वी 
मंडल में श्रीमगवान अपन पवित्र उपदेशों द्वारा प्राणी मात्र का कल्याण करंत 
रहते हैं, ओर जिन के अनंत गुण होन स अनेत नाम कहे जा सकते हैं; तथा 
जिनसहस्रादि स्तोत्रों में श्रीमगवान के १००० नाम वरणन किय गए हैं। 
भव्य प्राणी श्रीमगवान के अनक शुभ नामों स अपना कल्याण कर 
सकते हैं. ओर व शुभ नाम आध्यात्मिक प्रकाश के लिय एक मुख्य साधन 
बन जाते है । जैस “ जिन ध्यान ” करते हुए फिर वरणे-विपयेय के कग्नस 
''पनिज्ञ ध्यान हो जाता है, ठीक उसी प्रकार प्रत्यक नाम आध्यात्मिक प्रकाश 
क लिये काय साधक हो जाता है । जब उन नामों क कारण आध्यात्मिक 
प्रकाश ठीक हो गया, तब व्यवहार की अपक्षा स उनका किया हुआ प्रकाश ही 
कहा जाता है । जस चक्षुरिद्विय के होने पर भी वस्तु के देग्वन के लिय प्रकाश 
सहकारी कारण किसी अ्पक्ता स माना जा सकता हैं; ठीक उसी प्रकार 
श्रीभमगवान के गुणानुवाद के कारण से जो प्रकाश हुआ है, वह निम्मित्त कारण 
होने से उन्हीं का उपकार माना जा सकता है। क्योंकि-यह बात स्वाभाविक 
सिद्ध हैं कि-जिस आत्मा का जिस प्रकार का “ध्यय” होगा प्रायः उस आत्मा 
में फिर उसी प्रकार के गुण प्रगट होन लग जांत हैं। जले कि-किसी विपयी 
आत्मा का “ध्येय” एक युवती होती हैं, तो फिर वह विपयी आत्मा उस ध्येय 
के माहात्म्य स विषय वासना में उत्कट भाव रखन लग जाता है। इतना ही 
नहीं किन्तु फिर वह अपनी इच्छा पूर्ति करन के लिये नाना प्रकार की 
योग्य ओर अयोग्य क्रियाओं मे प्रव्नात्ति करने लग जाता हैं: ठीक उसी प्रकार 
जिस आत्मा का “ ध्येय ” वीतराग प्रभु होत हैं उस आत्मा के आत्म- 
प्रदेशों से राग और द्वेप के भाव हट कर समता भाव में आने लग जाते हैं। 
क्योंकि-फिर वह आत्मा वीतराग पद के प्राप्त करन की चेष्टाएं करने लग 
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जाता है। जिस प्रकार विषयी आत्मा विपय-पूक्ति करन की चष्टा मे लगा रहता 
है; ठीक उसी प्रकार वीतराग प्रभु को “ ध्यूय ” में रखने वाला आत्मा भी 
बीतराग पद की प्राप्ति के लिये तप ओर संयम तथा धारणा ध्यान ओर समाधि 
में चित्तवुक्ति लगान की चष्टा करता रहता है। उसके आत्मप्रदेशों से फिर कमे 
वर्गणाएं स्वयमेव ही पृथक्‌ होन लग जाती हैं। जिस प्रकार पुरातन भित्ति पर से 
गक्ता न करन पर मृत्तिका के दल अपन आप गिरन लगते है; उसी प्रकार 
आत्म प्रद्शों स समता भाव धारण करने से कमे वगंणाएं भी दूर होने लगती 
है। तथा जिस प्रकार पुष्प वा जल का ध्येय करने स आत्मा में एक प्रकार की 
ठैडक सी उत्पन्न हो जाती है ठीक उसी प्रकार श्रीजिनेन्द्रदेव का ध्यान करने 
सर आत्म-प्रद्शों पर स क्रोध मान माया ओर लोभ के परमाणु हट कर केवल 
समता के भाव ही प्रादुभूंत हो जाते हैं, फिर जो उस ध्येय के 
माहात्म्य से आत्म विकाश होता है. व्यवहार पक्ष में उस ध्येय का ही 
उपकार माना जाता है । जिस प्रकार विद्यार्थी, पुस्तक ओर अध्यापक पहिले 
तीन होते हैं परंतु जब विद्यार्थी उस अध्यापक स उस पुस्तक को पढ़ लेता है । 
तो स्वयं ही अध्यापक वन जाता है, किन्तु अध्यापक बन जांन पर भी 
वह अपनी पूर्व वालदशा के अवलोकन करन पर उस अध्यापक का हार्दिक 
भावों से उपकार मानता है, ठीक उसी प्रकार आत्मविकाश होजाने पर भी 
श्रीजिनन्द्र भगवान्‌ का उपकार माना जाता है, क्योंकि-उन्हीं क निमित्त से 
आत्मा आत्मविकाश करने में समथ हुआ। अतएव आत्मविकाश करन क लिय श्री 
वीतराग परमात्मा का ध्येय अवश्यमब करना चाहिए। यदि एस कहा जाय कि- 
आत्मा ज्ञान स्वरूप होने स स्वतः ही प्रकाशमान है. इसको किसी व्यक्लि 
के वा किसी पदार्थ के ध्यय करन की क्या आवश्यकता है ? इस प्रश्न का समा- 
धान इस प्रकार स किया जाता है कि-यह बात टीक है, आत्मा स्वयं प्रकाशमान्‌ 
है. परन्तु आत्म-प्रंदेशों पर जो कमवर्गणाएं स्थित हो रही है, ओर उन्हीं के 
कारण से ज्ञानाच्छादन हो रहा है । जब उन कम वगणाओं क दूर करने की 
चेशाएं की जाती हैं तब व्यवहार पक्त में उन कम वर्गणाओं के दूर करन में जो 
मुख्य ध्ययः होता है । उसी का उपकार माना जाता है। अतएव श्रीजिनेन्द्र 
भगवान संसार में परोपकार करंन वांल स्वतः ही सिद्ध होगए | इसी कारण 
से गुण निष्पन्न होने के कारण उनके अनेक नाम सुप्रसिद्ध हो रहे हैं। 
जैसे कि--- अहंन्‌ जिनः पारगतस्त्रिकालवित्‌ क्षीणाश्कर्मा परमेप्टयथीश्वर: 

शेभुः स्वयंभूमेगवान्‌ जगतप्रभुः तीथंकरस्तीथकरो जिनेश्वर: ॥ १ | 

स्पाह्रायभयदसावाः सवज्ञः सवदर्शिकेवलिनो 

देवाधिदेवबाधिदपुरुषेत्तमवीतरागाप्ता; ॥ २ ॥ 


( +रे६ ) 


* अहंन्‌-पु. चतुस्त्रिदतिशयान्‌ सुरेन्द्रादिकृतां पू्जां वा अहति 
इति अहन मुगद्धिपाहः सन्निशतुस्तुत्य इति शप्रत्ययः अरिहननात्‌ रजो हननात्‌ 
रहस्यथाभावाच्चात पृषोदरादित्वात्‌ अहेन “अदभुत रूप आदि चोतीस 
अतिशयों के योग्य होन से ओर सुरेन्द्र निर्मित पूजा के योग्य होनस 
तीथंकर का नाम अ्रहेन है मुगद्धिपादि जनन्द्र व्याकरण के सूत्र स यह अहेन 
शब्द सिद्ध होता है। अब दूसरी रीति से भी अ्रहेन शब्द का अथ दिखलात 
हैं। जेस कि-अप्ट कम रूप वेगियों के हनन स और इस जगत्‌ मे उन के ज्लान 
के आग कुछ भी गुप्त नहीं रहने से उस ईश्वर परमात्मा तीथंकर का नाम 
अहेन है। 

जिनः-पु. जयति रागढ् परमोहादिशत्रन इति जिनः,--राग द्वैप महामोह 
आदि शत्रुओं को जीतने से उस परमात्मा का नाम जिन हैं । 

३ पारगतः-पु. संसारस्य प्रयोजनजातस्थ पार को 3 थ: अत अगमत्‌ इति 
पारगतः” -संखार समुद्र के पार जान स और सब प्रयोजनों का अन्त करन 
स उस परमात्मा का नाम पारगत है | 

४ “ जत्रिकालवित्‌-पु. त्रीन कालान्‌ वत्ति इति त्रिकालवित्‌ ”--भूत, 
भविष्य, वत्तेमान, इन तीन कालों में होने वाले पदार्था का जानन वाला होने 
से उस इंश्वर परमात्मा का नाम जिकालवित है | 

» क्षीणाए्कर्मा-पु. क्षीणानि अऐ्छो जश्ञानावग्णीयादीनि कर्माएि यस्य 
इति ज्षीणाएकर्मा-जिसके ज्ञानावग्णीयादि अ्रष्ट कम क्षीण होगय हैं उस 
परमात्मा का नाम क्षीणाएकर्मा है । 

& परमप्री-पु. परम पद तिष्ठति इति परमष्ठी परमात्‌ तिकिदिति इलि 
प्रत्यय भीरूष्टानादित्वात्‌ पत्वे सप्म्या अलुक च,परम उत्कृष्ट ज्ञान दश्शेन 
चारित्र में स्थित होन स इंश्वर परमात्मा का नाम परमष्ठी है । 

७ अधीश्वरः-पु. जगतामधीए्ट इत्यवे शीलोउघीश्वरः स्थशभासपिस- 
कसोवरच '” इतिवरच--जगज्जनों को आश्रय भूत होने स उस परमात्मा का 
नाम अधीश्वर है । 

८ शम्भुः-पु. शे शाश्वत सु्खे भावयति इति शम्भुः” शेसंस्वयेत्रिप्रोदुबो 
द्र॒रिति द्ः--सनातन खुख के समुदाय में होन स ईश्वर परमात्मा का नाम 
शम्भ है । 

६ स्वयंभूः-पु. स्वयं आत्मना तथा भअब्यत्वादिसामग्री -परिपाकात नतु 
परोपदेशात्‌ भवति इति स्वयंभूः--अपनी भव्यत्व की स्थिति पूरे होने से 
स्वयमेव उत्पन्न होता हैं। इसलिय उस ईंश्वर परमात्मा का नाम स्वयंभू है । 

१० भगवान-पु. भगः को 5 थः जगदेश्वय ज्ञान वा अ्रस्ति श्रस्थ इति भगवान” 
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अतिशायिने मतुप--इस जगत्‌ का सब पऐश्वर्य ओर ज्ञान जिस परमात्मा को 
है उस परमात्मा का नाम भगवान्‌ है। 

११ जगत्पभ्नः-पु. जगतां प्रभः जगत्प्रभः--इस जगत्‌ का स्वामी होने से 
इंश्वर का नाम जगत्परभु है | 

१२ तीथंकरः-प॒. तीय॑ते संसारसम॒द्रो <नेन इति, तीथ प्रवचनाधा रश्च- 
तुर्विधः संघः तत्‌ करोति इति तीथकरः- जिस करके संसार समुद्र तरिए उस 
तीथ को करन वाला होने से इंश्वर परमात्मा का नाम तीथकर है। 

१३ तीथकरः-पु. तीथ करोतीति तीर्थकरः.,--पूर्वोक्त संसारसम॒द्र से 
नारन वाला तीथ का प्रवत्तक होने से इंश्वर परमात्मा का नाम तीर्थंकर है। 

१४ जिनश्वरः-पु. रागादिजतारों जिनाः केवलिनस्तेषामीश्वरः जिने- 
श्वरः--रागद्धेपादि महा कमे शत्रुओं क जीतने वाल सामान्य केवली उन के भी 
इंश्वर होने से परमात्मा का नाम जिनेश्वर हे । 

१४ स्याह्वादी-पु. स्थादिति अव्ययमनकान्तवाचर्क, ततःस्यादिति अने- 
कान्‍्त वदतीत्यव शीलः स्याद्धादी स्याद्वादो 5स्या5<स्तीति वा स्याद्वादी योगिकत्वा- 
दनकान्तवादी इत्यपि पाठः,,--सकलवस्तुस्तोम अपने स्वरूप करके कथ्थचित्‌ 
अस्ति है ओर परवस्तु के स्वरूप करके कर्थचित्‌ नास्ति रूप है, एसा तत्व 
प्रतिपादन करने वाला होने से ईश्वर का नाम स्याद्वादी है| 

१६ अभयदः-पु. भयमिह परलोकादानाकस्मादाजीवमरणास्शाघाभेदेन 
सप्तथा एतत्प्रतिक्षतो (भय॑ विशिष्टआत्मनः स्वास्थ्य निःश्रयसघमंनिवधन 
भूमिकाभूत॑ ततल्‌ गुणप्रकर्षादचित्यशक्तियुक्तत्वात्‌ स्वेथा पराथकारित्वाद 
ददाति इति अभमयदः--संवथा अमय का देने वाला होने से इश्वर का नाम 
अभयद है। 

१७ सावेः-पु. सर्वेभ्यः प्राणिभ्यो हितः सावेः--सव प्राणियों के दितकारी 
होने से ईश्वर का नाम साव॑ है। 

१८ स्वेज्ः-पु. सर्व जानातीति सर्वेज्ञ:-सवे पदार्था को अपने ज्ञान 
द्वारा जानने वाला होने से ईश्वर का नाम सक्ष है । 

१६ सव्वेदर्शी-पु. सव पश्यतीत्येवेशीलः सवेदर्शी '--अपने अखंड ज्ञान 
द्वारा सब वस्तु को देखने का स्वभाव वाला होने से इंश्वर का नाम 
सवेदर्शी है । 

२० केवली-पु. सर्वथा55वरणविलये स्वभावाविभावः केवल तदस्या- 
स्तीति केवली--सबे कम आवरण के दूर होने से चेतन स्वभाव का प्रकट 
होना केवल कहाता है उस केवल का धारक होने से परमात्मा का नाम 


केवली है । 
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१ देवाधिदवः-पु. दवानामप्यधिंदवों देवाधिदिवः-दवताओं का भी 
देव होने से इश्वर का नाम दवाधिदेव है| 

बोधिदः-पु. बोधिः जिनप्रणीतधमेप्राप्तिस्तां ददाति इति बोधिद:-- 
जिनप्रणीत शुद्ध धमरूप बोधि बीज का दने वाला होने स इंश्वर का नाम 
बाधद है 

२३ पुरूषात्तमः-पु. पुरुषाणां उत्तमः पुरुषोक्तमः-पुरुषों के वीच सवोक्तम- 
ता को धारण करन वाला हान स ईश्वर का नाम पुरुषोत्तम है । 

२४ वीतरागः-पु. वीतो गतो रागो 5स्मात्‌ इति वीत राग: अंगनादि के राग 
स रहित होन के कारण परमात्मा का नाम वीतराग है । 

२४५ आप्तः , पु. जीवानां हितापदेशदातृत्वात्‌ आधर इच आप्त:--जीवों 
के प्रति हितापदेश करन वाला होने से इंश्वर का नाम आप्त ह, इस प्रकार 
श्रीअटन दव के साथक अनक नाम भव्य जनों क पाठ के लिय कथन किए गए 
है तथा इन नामों कढारगा आत्म-विक्राश करने के लिये भक्त जनों को परम 
सहायता प्राप्त हो जाती है। जिस प्रकार जीवन्मुक्त श्रीअहेन देवों का वरणन 
किया गया है, उसी प्रकार सिद्ध परमात्मा भी दव पद में गारभित है । क्‍्योंछि- 
सिद्ध परमात्मा अजर, अमर, पारंगत. सिद्ध, बुद्ध, मुक्त, शानस्वरूप. सर्वेज्ष 
ओर सर्वदर्शी है, व ज्ञानात्मा द्वारा सर्व-व्यापक हो रह हैं। यद्यपि द्रग्यात्मा 
उनका लोकाग्न भाग में स्थित है: परन्तु श्ञानात्मा, दशनात्मा ओर उपयोगात्मा 
हारा व लाकालोक में व्यापक है. अतः सर्व पदाथ उन क ज्ञान मे व्याप्य हो 
रह है। वे अनेत गुणों क थारी है कल अहेन दव शरीरघारी होत है परन्तु 
सिद्ध मगवान अशरीरी है । यदि एस कहा जाय कि-सिद्ध परमात्मा ओर अहन 
दवो म जब उक्क गुगां की साम्यता है तो फिर उनका अहन दवां से पृथक्‌ 
क्यों स्वीकार किया गया हैं? इस के उत्तर में कहा जाताह कि-अहेन दव तो 
जश्ञानावग्णीय *, दर्शनावरणीय २, मोहनीय ३, ओर ४ अन्तराय इन चार कर्मों 
से मुक्क होकर कबवल ज्ञान आर कल दर्शान अर्थात्‌ सर्वेक्ष ओर सर्वदर्शी होत है; 
परन्तु सिद्ध भगवान्‌ ज्ञानावग्णीय १, दशनावग्णीय २, वदनीय ३, मोहनीय ४, 
आपधुप्य ४, नामक ६, गोत्र कमे ७ ओर अन्तराय कर्म ८, उक्त आठों कमों से 
रहित हात ह। वे सदा निज्ानंद म निममझ् रहत है। योगी जन जब अंतिम भ्रणी 
पर पहुंचत है, तब उन्हीं को ध्यय वना कर अपन आत्मा की शुद्धि करते हें । 
कारण कि-अरूपी आत्मा अपन ज्ञान द्वारा ही अरूपी पदार्थों को दख वा जान 
सकता है । अतएव सिद्ध आत्मा परम खुख की राशि दें । 

प्रश्ष--हमन तो यह खुना हुआ हैं कि-जेन मत मे जो चोवीस तीथंकर 
देव हुए हैं, वे ही जेनों क ईश्वर परमात्मा हैं| इन के अतिरिक्त कोई भी इंश्वर 
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परमात्मा जैन-मत में नहीं माना गया हे। 

उत्तर--प्रियवर ! यह वात आप ने जैन सूत्रों के प्रतिकूल सुन रखी हे 
कारण कि-जैन-मत इस प्रकार नहीं मानता | क्योंकि-जब जैन-मत न प्रवाह 
( द्रव्यार्थिकनय ) स संसार को अनादि माना है तो क्‍या फिर वह सिद्ध- 
पद सादि मानेगा ? परंच जन मत यह अवश्य मानता है कि-वत्तेमान के 
अवसाप्पणी काल में होने वाले भी चोबीस तीथ्थेंकर देव सिद्ध पद प्राप्त कर 
चुके हैं । 

प्रक्ष-- क्या जन मत में भी अनादि अनन्त सिद्ध पद माना गया हैं? 

उत्तर-हां जैनमत में अनादि अनन्त पद में रहन वाला सिद्धपद 
स्वीकार किया गया है। जस कि-- 

पुव्वि भनन्‍्ते ! लोए पच्छा अलोए पुव्चि अलोए पच्छा लोए £ रोहा ! 
लोएय अलोएय पुर पेते पच्छापते दोवि ए ए सासया भावा अणाणु पुव्वी 
एसा रोहा। पुर््वि भन्‍्ते ! जीवा पच्छा अजीवा पुरिवि अजीवा पच्छा जावा : 
जहेव लोएय अलोएय तहेंव जीवाय अजीवा य एवं भवसिद्धीया य अभव- 
सिद्धीया य सिद्धी असिद्धी सिद्धा अभिद्धा ॥ 
भगवर्तासत्रशतक १ उद्देश ६, राहाधिकार | 

अथे-भ्रीध्रमण भगवान महावीर स्वामी से विनय पूवक रोह नामक 
भिक्ु संसार ओर मोक्ष विषय निम्न प्रकार से पश्ष पूछने लंग। जस कि-- 

प्रक्ष-- है भगवन ! पहिल लोक है (जगत) वा अलोक है अथवा पहिल 
अलोक है वा उसके पश्चात्‌ लोक ( जगत्‌ ) है । 

उत्तर-ह शिष्य ! लोक वा अलोक इन दोनों को पूव वा पश्चात्‌ 
नहीं कहा जा सकता, कयोंकि-यह दोनों ही अकरृत्रिम होने से अनादि हैँ अर्थात 
इन का शाश्वत भाव ज्यों का तयों ही चला आता है; कारणकि जो पदार्थ 
द्रव्याथिक ( प्रवाह ) नय से अनादि होता है, वह पूर्व वा पश्चात्‌ शब्द के 
धारण करने वाला नहीं होता। अतः उसको पूर्व वा पश्चात्‌ भावी भी नहीं 
कहा जासकता क्योंकि-अनादि है। 

प्रक्ष-हे भगवन्‌ ! क्या पहिल जीव हुआ ओर पीछे अजीब ( जड़ ); 
वा पहिल जड़ ओर फिर जीव हुआ ? 

उत्तर - है रोह ' जीव ओर अजीव ( जड़ ) यह दोनों पदार्थ अनादि 
हैं इसलिय इन को पूर्व या पश्चात्‌ अमुक पदार्थ उत्पन्न हुआ इस प्रकार नहीं 
कहा जा सकता; क्योंकि- प्रागभाव के साथ ही प्रध्वंसाभाव पड़ा हुआ है अतः 
जो पदार्थ प्रथम उत्पत्तियुक्न है, वह नाशवान्‌ भी अवश्यमेव मानना पड़ेगा । 
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इस लिये जीव ओर अजीब यह दोनों पदा्थ भी अ्रनादि अनन्त हैं। 
प्रक्ष- है भगवन ' क्‍या पहिले भवसिद्धिक (मोक्ष जान वाल ) 
जीव है या अभवसिद्धिक ( मोक्त गमन क अयोग्य ) जीव हैं ? 
उत्तर-हे रोह ' भवसिद्धिक ओर अभवसिद्धिक य दोनों प्रकार के 
जीव भी अनादि काल स चल आते है: कारणकि भव्य ओर अभव्य य स्वाभा- 
विक भाव वाल है. परन्तु विभाव परिणाम वाले नहीं हैं। 
प्रश्ष-ह भगवन ! क्‍या पहिल सिद्धि है या असिर्धि ? 
उत्तर-ह गोह ' अकृत्रिम होने स मक्ति ओर अमकछ्िि य भी अनादि हे । 
प्रक्ष-ह भगवन ! पहिल सिद्धात्माण है, या अमिद्धात्माएं अथात्‌ 
पहिल सिद्ध परमात्मा है या संसारी आत्माएं हैं ? 
उत्तर - ह रोह !' सिद्ध ओर संसारी आत्माएं य दोनों ही अनादि भाव 
से चले आगरहे है: अतः इनको पूर्व या पश्चात भावी कदापि नहीं कहा जा 
सकता । सो जब जन मत संसार ओर मोक्ष पद को अनादि स्वीकार करता है 
तव यह किस प्रकार कहा जासकता है कि-उक्त चोवीस तीथकर ही जनों के 
परमात्मा, है अन्य कोई भी जन मत में सिद्ध ( ईश्वर ) नहीं माना गया है हां 
जन मत यह अवश्य मानता है कि-- 
रागत्तण साइया अपज्जवसियाविय पुहुत्तर अणाईया अपःजव- 
सिया विय | 
उत्तराध्ययन सृत्र अ, ३६ गाथा-६ ६ 
अधथ-एक सिद्ध की अपक्ता मोक्ष पद सादि अनन्त कहा जाता है और 
बहुतों की अपक्षा अनादि अनन्त है अथात्‌ जब हम किसी एक मोक्ष गत 
जीव की अपक्ता विचार करते है; तव हमको मोक्ष-विषय सादि अनन्त पद 
मानना पड़ता है । कारण कि-जिस काल मे वह अम॒क व्यक्लि मोक्ष को प्राप्त हुआ 
डस काल की अपक्षा उसकी आदि तो है परन्तु अपनगाबृत्ति होने स उस फिर 
अनन्त कहा जाता है, परंच जब सिद्ध पद को दखत है अर्थात्‌ बहुत स सिद्धों 
की अपक्ता स जब विचार किया जाता है तब सिद्ध पद अनादि अ्रनन्त माना 
जाता है। कारण कि जिस प्रकार संसार अनादि है उसी प्रकार सिद्ध पद भी 
अनादि है तथा अनन्त सिद्ध होन स गणों की अपक्ता किसी नय के मत स एक 
सिद्ध भी कहा जासकता है क्योंकि-भद भाव नहीं होता । 
“' जत्थ एगो सिद्धो तत्थ अणन्त खय भवविम्न॒क्की ” इत्यादि । 
अधथ-जहां पर एक सिद्ध है वहां पर अनंत सिद्ध विराजमान हैं । जिस 
प्रकार एक पुरुष के अन्तगत नाना प्रकार की भाषाएं निवास करती हैं जैसे 
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कि-कल्पना करो क्ि-संस्क्ृत इंगलिश जमंन अर्ची इत्यादि भाषाओं का 
उच्चारण भिन्न २ प्रकार स दखा जाता हें, इतना ही नहीं किन्तु इन की आकृति 
भी परस्पर विशिननता रखती है। परन्तु इस प्रकार होने पर भी एक पुरुष के 
हृदय में वे उक्त भाषाएं समभाव से ठहरती हैं। ऐसा नहीं है कि-हृदय में 
संस्क्रत का स्थान आर है, ओर इंगलिश का स्थान उसस भिन्‍न है । सो जिस 
प्रकार भाषाएं एक रूप से एक पुरुष के हृदय में ठहरती हैं; ठीक उसी प्रकार 
जहां पर एक सिद्ध विराजमान हैं उसी स्थान पर अनत सिद्ध भगवान 
विराजमान है । क्योंकि-जिस प्रकार अनक दीपकों का प्रकाश परस्पर मिल 
जाता है, फिर वह एक रूपस दृष्टिगत होन लग जाता है. टीक उसी प्रकार 
अनक सिद्धों क आत्म-प्रदश परस्पर मिल जांत हैं; फिर वे एक रूप से हो 
कर टहग्त है । जिस प्रकार भिन्‍न २ आकृति होन पर भी पुरुष के हृदय में घट 
ओर पटादि की आकृति ठहर जाती है उसी प्रकार सिद्धों के प्रदश भी परस्पर 
मिल हुए होत हैं। तथा जस-चक्तुरिन्द्रिय क ज्ञान द्वागा नाना प्रकार की आकृति 
चाल पदाथ ज्ञानात्मा मे एक रूप से निवास करत है ठीक उसी प्रकार अज़र, 
अमर, सिद्ध, वुद्ध, पारगत मुक्क इत्यादि नामों स युक्क सिद्ध भगवान्‌ भी एक रूप 
से विराजमान हैं। उनासद्धां को दीक्षा समय श्री तीथकर देव भी नमस्कार 
कग्त हैं। अतणव श्री लिझ भगवान दवाधिदेव है। उन के शुभ नाम स नाना 
प्रकार के विधप्न दृर होते हुए आत्मा निज्र कल्याण करन के लिए पूणतया समर्थ 
हो जाता है। और शास्त्रों में लिड्ों क ३१ गुण वर्णन किय गए है जेस कि- 
एक्कतास सिद्धाइगुणा प. तं-खीण आभिशणि बाहियणाणावरणो सखणे 
सुयणाणावरण खीण आओहिणाणावरण खीण मणपज्जवणाणावरणं खीण 
केवलणाणावरण खीणे चक्‍्खुदेसगावरण खीण अचक्खुद्सणावरणे खीणे 
ञ्र ३ 6 हट हक 9 जिम « पल 0 ५५. [& [पका 
आहदसशणावरण खीर कव्लदसणशावरण खाग नहा खा ण नद्य नहा खाण 
पयला खींण पयलापयला खीण थीणद्ू। खीणे सायावेयणिज खीणे असाया- 
वेयणिज्जे खीण दंसणमाहणिज्ज खीणे चरित्त मोहणिज्ज खीणे नेरइआउए 
ख॑णे तिरिआउए खीणे मणुस्साउए खींण दवाउए खींणे उच्चागोए 
खीणे निचचागोए खीणे सुभनाम खीणे असुभणाम खींणे दाणंतराए खीणे 
लाभान्तराएण खीणे भोगान्तगए खीणे उवभोगंतराय खीण वीरिअन्तराण । 
समवायांग सूत्र ३१ वां समवायाभ्ययन। 
भावाथे- सिद्ध परमात्मा के ३१ गुण वन किये गए है, यद्यपि सिद्ध 


है. 


परमात्मा अनंत गुणों के धारण करने वाल हैं. तथापि आठ कर्मों के क्षय करने 
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की अपेक्षा से ३१ गुण उन में विशषतया होते हैं। आत्मा ज्ञानस्वरूप ओर 
अनन्त गुणों का समुदाय रूप है: परन्तु कम उपाधि भेद स वे गुण उसके आवग्ण 
युक्क हो गहे हैं; जल कि सूर्य प्रकाशरूप होने पर भी बादलों के प्रयोग से 
आवरणीय हो जाता है, ठीक तद्धत्‌ आत्म-प्रकाश की भी यही दशा है. जब व 
आवरण दूर हो जात है तव गुण रूप समुदाय प्रकट हो जाता है, जिस काग्ण स 
फिर उस सिद्ध, वृद्ध, अज़र, अमर, स्वज्ष ओर सर्वदर्शी अनंत शक्ति संपन्न 
इत्यादि शुभ नामों स कीक्तन किया जाता है| सो व गुण निम्न प्रकार से वर्णन 
क्रिय गए हैं; जल कि ज्ञानावग्णीय कर्म की पांच प्रकृतियां है वे सव सिद्ध पर- 
सात्मा के क्षय रूप है यथा आमिनिवाधिक ज्ञान क २८ भद हैं; सो उन पर जो कर्म- 
परमाणओं का आवरण आया हुआ होता है. वह सिद्ध परमात्मा क क्षय रूप 
है। + श्वतब्ान के २४ भद हैं उनका आवर्ण भी क्षय है २। अवाधि ज्ञान के ६ 
भेद है, इनका आवरण भी कज्षय रूप है ३ । मन-परयवज्ञान के २ भद 
हैं; उन के भी आवग्ण क्षय रूपही है ४ | कवलशान का कवल 
एक ही भद है, उस का भी आवरण क्षय हो गया है ५ | जब ज्ञानावग्णीय कर्म 
क्री पांचों प्रकतियों क आवरण दूर हो गए तब उस जीव को सर्वज्ञ कहा 
जाता हैं। फिर दशनावरणीय कम की ६ प्रकृतियां हैं। उन के आवरंणों क क्षय हो 
जान स जीव सर्वदर्शी बन जाता है । जस कि-चक्षुदर्शन का जो आवर्ण है वह 
भी सिद्ध परमात्मा के क्षय है 5। चक्षुबर्जित थोत्रन्द्रियादि इन्द्रियों के जो 
आवर्ग हे व भी क्षय हैं । इसलिय अचक्षुदशन भी उन का निर्मल हैँ ७ । अवधि- 
दर्शन का जो आवरण है, वह भी निमृल हो गया हैं ८। फिर केबलदर्शन का 
आवग्ण भी खबंथा जाता रहा है £ । सुख पृथक शयन करना इस प्रकार की 
निद्रा भी जाती गही है १० | खुख पृवेक शयन करन के पश्चात्‌ फिर दुःख पूर्वक 
जाग्रत अवस्था मे आना वह दशा भी जाती रही है ११ । बेठ बेठ ही निद्रागत हो 
जाना इस प्रकार की भी दशा उन की नहीं है १०। तथा जिस प्रकार प्रायः बहुत 
सा पशुवरग चलता हुआ निद्वागत हो जाता है. वह दशा भी सिद्ध परमात्मा को 
नहीं है १६।वां अत्यन्त घोर निद्रा जिस क प्रवल उदय सर बाखुदव का 
अद्भवल उस दशा मे प्राप्त हो ज्ञाव तथा अत्यन्त भयानक दशा जीव की निद्रा की 
दशा में ही हा जाबः वह दशा भी सिद्ध परमात्मा की नहीं है २४। सो इस कार्य के 
न हाने स उहे सर्वदर्शं कहा जाता है. कारण कि-वह सर्वथा जाग्रतावस्था में 
ही हात है जिस प्रकार सथ किसी भी दशा में अधकार दन वाला नहीं माना 
जा सकता; ठीक नद्वत्‌ सिद्ध परमात्मा भी सर्व काल में सर्वेक्ष और सबदर्शी 
गहता हं। जब वदरनीय कम की दानों प्रकृतियां क्षय हो गई तब सिद्ध परमात्मा 
अद्षय सुख के अनुभव करन वाल कहे जात हैँ । क्योंकि-वेदनीय कम 
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द्व रा उत्पन्न किया गया सुख क्षय रूप होता है; अतः वह वदनीय कर्म की साता- 
'रूप प्रकृति १५, ओर असाता रूप प्रकृति १६ उन की क्षय हो चुकी हैं; इस लिये वे 
अक्षय आत्मिक सुख के अनुभव करन वाल होते हैं। दशन मोहनीय १७ ओर चारित्र 
मोहनीय कमे के न होन स व ज्ञायिक सम्यकत्व के धारण करन वाले होते हैं १८ 
अथांत्‌ व परम शुद्ध सर्वेथा सम्यकत्वी हैं। नरकायु १६ तियंगायु २० मनुष्यायु 
२१ ओर दवायु २२ इस प्रकार आयुष्कर्म की चारों प्रकृतियों के क्षय होने से 
वे निरायु हैं। इस लिय उन्हें शाश्वत कहा जाता है; क्योंकि-आयुप्कम की 
अपक्ता स ही जीव की अशाश्वत दशाएं हो रही हैं । जब यह कम स्वेथा निमूल 
हो गया तब आत्मा अमर हो जाता है । अतः व आयुप्करम से भी रहित हैं। 
फिर गोत्र कम के माहात्म्य स ही जीव की ऊंच २३ ओर नीच २४ दशा 
होती रहती है । सो सिद्ध परमात्मा क इस कमे का अभाव हो जॉन से उनकी 
ऊंच वा नीच दशा भी जाती रही । जिस प्रकार अप्लवि के न रहने से तप्त का 
अभाव भी साथ ही हो गया, ऐसे ही सिद्ध परमात्मा गोत्र कमे के नष्ट हो जाने से 
ऊंच ओर नीचता स भी रहित है। जिस प्रकार गोत्र कम की दोनों प्रकृतियों के 
क्षय हो जान स वह ऊंच वा नीच नहीं है. ठीक उसी प्रकार शुभ नाम २४ ओर 
अशुभ नाम २६ रूप जो नाम कम की दो प्रकृतियां है, इन के भी क्षय हो जाने 
से वे नाम कम स रहित होकर नाम संज्ञा में स्थित हो गए है । कारण कि-नामकमे 
सादिसान्त पद वाला है ओर नाम संज्ञा अनादि अनंत पद वाली होती है। जैसे- 
कि-किसी व्यक्ति का नामकरण संस्कार हो चुका है, वह तो सादिसान्त पद 
वाला है; परन्तु उस व्यक्ति की जो जीव संज्ञा है वह सदा बनी रहगी । इस लिये 
सिद्ध परमात्मा के नाम कम क न रहने स नाम संज्ञाओं द्वारा उन को अनक 
नामों स कीत्तन ( पुकारा ) किया जाता है वर्योकि-उनकी नाम संज्ञा उन के 
गुणों से ही उत्पन्न हुई है। इसी लिये अनन्त गुणों की अपक्ता से सिद्ध परमात्मा 
के अनंत नाम कहे जाते हैं। जब उन का दानान्तराय २७ लाभान्तराय २८ 
भोगा[न्तराय २६ उपभोगांतराय ३० ओर वीयोन्तराय ३१ रूप पांच प्रकृतियों 
वाला अतराय कम नष्ट हो गया तब उक्त पांचों अनंत शक्तियां उन में उत्पन्न 
हो गई । जिस कारण स सिद्ध परमात्मा को अनंत शक्कि वाला कहा जा सकता 
है । सो जो अनादि पद युक्त सिद्ध पद है उस में उक्त गुण सदा से चले आ रहे 
हैं, परंच जो सादि अनंत पद वाला सिद्ध है, उस में उक्त गुण ८ कमों के क्षय 
हो जान स प्रकट हो जांत हैं। जिस प्रकार सुबरण मल से रहित होजान पर 
अपनी शुद्धता धारण करने लग जाता है, ठीक उसी प्रकार जब जीव से ८ 
प्रकार के कर्मा का मल पृथक्‌ हो जाता हे तब जीव अपनी निज दशा में प्रविष्ट 
हो जाता है | परन्तु शुद्ध दशा के धारण करने के लिये प्रथम सालम्बन ध्यान 


( ४3४७ ) 


की आवश्यकता है तदनु निगलम्बनध्यान की: जिस का वरणन आगे किसी 
स्थल पर किया जायगा। 

उक्त ३१ गुणों को आश्रित करके पूवाचायों न सिद्धों के संक्तप स ८ ही 
गुण वर्णन किये हैं ज़स कि-अनंतज्ञानत्व १, अनंतदशनत्वे २, अव्यावाधत्व॑ ३ 
सम्यकत्वं ४ अव्ययत्वं ४ अरूपित्व « अगुरुलघुत्व॑ ७ अनंतवीयत्व॑ ८. सो य आठ 
ही गुण आठ कर्मो के क्षय होन पर ही उत्पन्न हुए हैं। जस कि-ज्ञानावरण क क्षय 
हो जाने से अनंत ज्ञान उत्पन्न हो गया, इसी प्रकार दशनावरण के क्षय हो जांन 
से अनंत दशशन प्रकट हो गया। घेदनीय कम के क्षय हो जान से अव्यावाधता 
सुख की प्राप्ति हो गई। क्योंकि-अनंत सिद्धों के प्रदश परस्पर संमिलित हो 
जान पर भी व पीड़ा स गरहिन होते हैं। कारग कि-शुद्ध प्रदेशों का परस्पर 
सेमिलित हो जाना अव्यावाध सुख का दन वाला होता है! जैस आत्म-प्रदेशों 
पर ज्ञान द्वारा दे गए घट पटादि पदार्थों क प्रतिविम्ब अकित हो जाने पर 
भी किसी प्रकार की पोड़ा उत्पन्न नहीं होती, ठीक तद्धत्‌ सिद्धों का जो परस्पर 
सम्बन्ध है, चह भी अव्यावाध सुख का उत्पन्न करन वाला होता है। मोहनीय 
कम के द्वाय करन स उनको ज्ञायिक सम्यक्व रत्न की प्राप्ति हो गई है तथा 
मोहनीय कम के क्षय हो जान से अनंत सखुख की प्राप्ति हो गई है, क्‍्योंकि- 
मोहनीय कर्म द्वारा जो सुख उत्पन्न होता है वह क्लकश-जन्य होन स स्व 
स्वरूप का प्रकाशक नहीं माना जा सकता तथा अस्थिर गुण होन स वह 
सुख-विनाशक भी माना जाता हैं| अतः मोहनीय कर्म के रहित हो 
जाने से व अनेत सुख के अनुभव करने वाल होते हैं । आयुप्कर्म 
के होने स ही आत्मा की बाह्य, योवन वा वाद्धक्य तथा रोगित्व और 
नीरोगित्वादि दशा होती हैं। जब आयुप्कर्म के प्रदेश आत्म-प्रदेशों से 
पृथक होजाते हैं, तब यही आत्मा  अव्ययत्व ” गुण का धारण करंन वाला 
होजाता है| क्योंकि-आयुषप्कर्म के प्रदेशों की स्थिति उत्हष्ट ३३ सागरोपम 
होती है अतएव उक्त कम स्थिति युक्ल ह। जब कर्म स्थितियुक्क हैं तव वह सादि- 
सानन्‍्त पदवाला होता ही है। जब सिद्धों के आयुप्कम का अभाव होजाता है, तब 
वे सादि अनन्त पद को धारण करते हुए “अ्रव्ययत्वं” गुण के धारण करने वाले 
भी होते हैं। आयुप्कर्म के न हान स फिर व “अरूपित्वं'' (अमूतत्तिक) गुणको 
धारण करते हैं । कारण कि-नाम कर्म के होन स ही शरीर की रचना होती है 
जब नाम कमे क्षय करदिया गया, तब वे शरीर स गहित होगए। सो शरीर 
से रहित आत्मा अमूत्तिक ओर अरूपी होता ही हैं । क्‍्योंकि-आत्मा का निज 
गुण अमूत्तिक है। नाम कर्म के नष्ट होने से बह गुण प्रकट हो जाता हैं । इसलिये 
सिद्ध परमात्मा को अमूर्त्तिक कहा जाता है. कारण कि-नाम, कर्म, बरणे, गंध. 


रस ओर स्पशे पुह्लल जन्य होता है जब वह क्षय होगया तव आत्मा निज गुण 
अमूर्तिक भाव के धारण करन वाला स्वतः ही हो जाता है । 

जब गोत्र कर का ज्षय हो गया तब आत्मा “ अगुरुलघुत्व इस गण 
का धारण करन वाला होता है | क्योंकि-ऊंच गोत्र के द्वारा नाना प्रकार के 
गोरव की प्राप्ति हो जाती है, ओर नीच गोत्र के द्वारा नाना प्रकार क तिरस्का- 
रों का सामना करना पड़ता है । जब वह कम ही क्षय हो। गया तब मानापमान 
भी जाते रह ओर जीव “ अगुरुलघुत्व॑ ” इस गुण का धारण करन वाला हो 
गया। क्योंकि-सत्कार से गुरु भाव ओर तिरस्कार द्वारा लघुता प्राप्त होनी य 
दोनों वात स्वतः ही सिद्ध हें । सो सिद्ध भगवंतों की उकृत दशाएं न होन से व 
अगुरुलघुत्व गुण वाल कहे जाते है । 

यदि एस कहा जाय कि-जब व भक्कों द्वारा पूज्य हैं, ओर नास्तिकों द्वारा 
अपूज्य हे क्योंकि-आस्तिकों के लिये तो सिद्ध भगवान्‌ उपास्य हैं आर नास्तिकों 
द्वारा उनके अस्तित्वभाव मे भी शंका की जाती है तो क्या यह ऊंच ओर नीच 
भावों द्वारा गोजकर्म का सद्भाव नहीं माना जा सकता ? इस शंका का 
समाधान यह हे कि-गोत्र कम की व्गणाएं परमाणुरूप है। अतः थे पुद्ल-जन्य 
होने से रूपी भावको धारण करती हे, ज़ब जीव गोत्र कर्म से युक्क होता हैं तब 
वह शरीर के धारण करने वाला होता हैं। उस समय उक्त कम द्वारा उस जीब 
को ऊंच वा नीच दशा की प्राप्ति होना गोत्र कम का फल माना जा सकता हैं 
परंच सिद्धों के संग उक्क कम के न होने स उक्त व्यवहार नहीं है। इसलिय 
कंचल आस्तिक वा नास्तिकों द्वारा ही उक्क क्रियाओं क करन से गोत्रकम का 
सद्भाव नहीं माना ज़ासकता, अतणव “ अगुरुलघुत्व ' उनका यह ग्रुण सद्भाव 
में रहता है । ओर इसी कारण से वे योगी पुरुषों के हृदय में ध्यय रूप से 
विराजमान रहते हैं ! 

फिर अन्तराय कमे के क्षय होजांन से अनन्त शक्कि उन में प्रादुभूत 
होगई है। व अनन्त ज्ञान के द्वारा सर्व पदार्थों को हस्तामलकवत्‌ सम्यक्रतया 
जानते ओर दखते हैं ओर व अपन स्वरूप स कदापि स्खलित नहीं होते । 
इसी कारण स उन्हें चिदानन्दमय कहा जाता है| यदि ऐसे कहा जाय कि-जब 
उनका शरीर ही नहीं हैं तव उनको “ चिन्मयत्व ” “ आनन्दमयत्व ” वा अनन्त 
सुख के अनुभव करने वाल किस प्रकार कहा जाता है? इस शंका का 
समाधान इस प्रकार से किया जा सकता है कि-जिस प्रकार के सुख का अनु- 
भव सिद्ध परमात्मा को होरहा है, वह सुख देवों वा चक्रवर्ती आदि प्रधान 
मनुष्यों को भी प्राप्त नहीं है। क्योंकि-आत्मिक सुख के सामने पोद्नलिक सुख की 
किसी प्रकार से भी तुलना नहीं की जासकती । जिस प्रकार सूर्य के प्रकाश के 


सन्मुख दीपक आदि पदाथों का प्रकाश तुलना करने में समथ नहीं होता. उसी 
प्रकार सिद्धों के सुख के सामन अन्य सुख क्षुद्र प्रतीत होते हैं, तथा जिस 
प्रकार एक अपू् अथ के धारण करन से जो आनन्द अनुभव होन लगता हे 
उस प्रकार का आनन्द खाद्य पदार्थों में नहीं दखखा जाता । अतः सिद्ध भगवान 
अनंत सुखों क धनी कथन किए गए है। सिद्ध पद की प्राम्ति के लिये प्रत्येक प्राणी 
को प्रयन्नशील होना चाहिए. जिस स आत्मा कमे-कलेक से रहित सिद्ध 
पद की प्राप्ति कर सके । अतएणब सिझ-स्तुति ओर सिद्ध-भक्ति अवश्यमव 
करनी चाहिए । 

प्रक्ष-सिद्ध स्तुति करने स क्या लाभ होता है ? 

उत्तर--उनक पवित्र गुणों मे अनुराग उत्पन्न होता है| 

प्रक्ष-गुर्गों मे अनुराग करन स क्या फल होता हे ? क्‍ 

उत्तर-गुणानुराग करने से निज्ञ आत्मा भी उन्हीं गुणों के ग्रहण करन 
के योग्य हो जाती है, जिस स आत्म-कल्याण होता है । 

प्रक्ष--क्या सिद्ध परमात्मा की स्तुति करन स वे प्रसन्‍न हो जात हैं ? 

उत्तर--सिद्ध परमात्मा बीतराग पद के धारण करंन चाल है. वह सर्वेक्ष 
आर सर्वदर्शो तथा निज्ञ गुण में निमझ होने ले सदा खुख स्वरूप है। अतः 
यह किसी पर प्रसन्न ओर अप्रसन्‍न कभी नहीं होते । उनकी स्तुति ओर गुणों मं 
अनुराग करने स अवगुण दृग होकर आत्मीय गुणों का प्रकाश होता है । 

प्रक्ष - स्तुति करन स चित्त-शुद्धि किस प्रकार हो सकती है? 

उत्तर--जब उनके गुणों मे अन॒गाग किया जायगा, तब चिक्त की प्रसन्न- 
ता अवश्यमव हो जायगी. जिस प्रकार वस्तु का स्वभाव होान से मंत्रादि- 
पद सर्पादि के विष उतारने में समर्थता रखते हैं तथा जिस प्रकार चिन्तामरि 
ग्त्न इच्छुक की इच्छापूर्ति करन में सहायक होता हैं. ठीक उसी प्रकार सिद्ध 
परमास्मा की स्तुति भी आत्मा में शान्ति का सेचागर करन बाली होती हे । 

प्रक्ष-सिद्ध परमात्मा की स्तुति करन सं जब आत्मा में शान्ति का 
संचार हो गया तव क्‍या आत्मा सिद्ध पर्मान्मा को अपना ध्यय बना 
सकता है ? 

उत्तर-सिद्ध परमात्मा जिस आत्मा का ध्यय रूप हो जायगा वह 
आत्मा भी सिद्ध पद की प्राप्ति क योग्य अवश्यमय हो जायगा। 

प्रक्ष-सिद्ध भगवान्‌ की भक्ति करन स किस गुण की प्रामि 


होती हैं ? 
उत्तर-पर्मात्मा की भक्ति करेने से पूर्वसेचित कम क्षय हो जाते है, 


ओर वहुमान से गुण प्रकट होत है : फिर कर्म रूपी शत्रु भक्कि द्वारा दुग्ध 


हो जाता है| 

प्रश्ष-सिद्ध परमात्मा की भक्कि किस प्रकार करनी चाहिए? 

उत्तर--उनकी स्तुति करते हुए उन की आज्ञानुसार अपने आचरण 
की शुद्धि करना, यही उनकी भक्ति है । 

प्रक्ू--जब सिद्ध प्रभु अरूपी ओर अशरीरी है, तब उन की क्या आज्ञा 
है, यह पता क्रिस प्रकार लग सकता है ? 

उत्तर--अहन्‌ दव भी निश्चय पद में सिद्ध रूप ही हैं, तथा केवलज्ञान 
दोनों का सभ हैं; अतएव अहेन्‌ देव की जो आज्ञाएं है, व सबे सिद्ध परमात्मा 
की ही आशाएं मानी जाती हैं । 

प्रक्ू--क्या हम उनकी भक्ति क वश होते हुए उनके नाम पर 
अनुचित क्रियाएं भी कर सकते हैं ? 

उत्तर--जो उनकी भक्कि के नाम पर अनुचित क्रियाएं करनी हैं, वह 
भक्ति नहीं है: अपितु वह परम अज्ञानता है। जैसेकि-त्यागी को भोगों की 
आपमंत्रणा करनी । 

प्रक्ष-स्पष्टतया भक्ति शब्द का अर्थ क्या है ? 

उत्तर--उन के गुणों म॑ पूरतया प्रमवश होकर उनकी सवा में दत्त- 
चित्त हो जाना, ओर सदेव काल उनके गुणों का चितन करत हुए वही गुण 
अपन आत्मा में धारण करन की चेष्टा करत रहना । 

प्रक्ष--' आरोग्ग बंहिलाभ॑ समाहि वर मुत्तमं दिन्‍्तु ” इस पाठ में जो आरोग्य 
बोधिलाभ, प्रधान ओर उत्तम समाधि की प्रार्थना भक्कि क वश हो कर की 
गई है, तो क्या यह प्राथना अनुचित नहीं है ? 

उत्तर - यह प्राथना इस लिय अनुचित नहीं है कि-एक तो यह असत्य 
म्पा भाषा का वाक्य हे, द्वितीय पुद्लल सम्बन्धी इस में कोई भी प्रार्थना 
नहीं है । कंबल कम स रहित होन की ही प्रार्थना की गई हे । 

प्रक्ष-- क्या इस प्रकार की प्राथेना करन से तीथंकर दंव या सिद्ध 
परमात्मा उक्क पदाथ प्रदान कर देंग ? 

उत्तर --सालम्बन ध्यान द्वारा जो समाधि की प्राप्ति होती है: व्यवहार 
पक्त में उस आलम्बन का भी उपकार माना जाता है। अतः इस उकद्कि के वश 
होते हुए उन का देना माना ही जाता हैं । 

प्रक्ष- प्रधान ओर वर समाधि क्‍यों कथन की गई हैं ? 

उत्तर--समाधि दो प्रकार स कथन की गई हें। जेस कि-द्वव्यसमाधि 
ओर भावसमाधि । 

प्रक्ष--द्रव्यसमाधि किसे कहते हैं ? 
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उत्तर--जिस पोट्टलिक पदार्थ की जिस को इच्छा हो उसके मिल जाने 
से ही उस आत्मा को क्षण भर के लिय समाधि आ सकती है | परंच 
वह समाधि क्षण स्थायी होन स त्याज्य है. अतणव :: द्रव्यसमाधि की निवृत्ति 
ऋरन के लिये ही प्रधान और वर पद दिय गए है, जिस से यह स्वतः 
ही सिद्ध हो जाता है कि-जो परम ज्ञान की समाधि है. उसी की ही 
मुझ प्रामि हो | 

प्रक्ष--जब सिद्ध परमात्मा से आरोग्य बोधिलाभ ओर सब स बढ़ 
कर ज्ञान की समाधि की प्रार्थना की जाती है, तो क्‍या यह निदानकम 
नहीं है ? 

उत्तर-इन पवित्र भावनाओं को निदान कम नहीं कहा जाता, कारण 
कि-यह प्रार्थना वा भावता कर्मवन्धन का कारण नहीं है: अतणव यह निदान- 
कम नहीं है, कर्मवन्धन के कारण मिथ्यात्व, अविरत, कपाय, दुष्श.योग, वा 
प्रमादरादि प्रतिपादन किय गए हैं। उक्त भावना में उक्त कारणों के न होने से 
इसे निदान कम नहीं कहा जाता | 

प्रक्ष-यदि निदानकर्म नहीं है तो क्या इस प्रकार के पाठ करने स 
आरोग्यादि पदार्थों की प्राप्ति हो सकती है ? 

उत्तर--सिद्ध परमात्मा तो वीतराग पद में स्थित होन स राग और 
द्वेप से रहित हैं: अतः वे तो फल प्रदाता हो ही नहीं सकत । तथा यदि प्रार्थना 
द्वारा ही वह शुभ कम के फल द सकते हैं तो फिर कर्मो का फल क्या हुआ ? 
अतणव उक्क प्रार्थना से चित्त शुद्धि होती है ओर असत्यासपा भाषा का 
वाक्य होन से ही उक्त पाठ युक्कि संगत माना जाता है । 

प्रश्ष--क्या प्रार्थना करन स परमात्मा फल न दगा ? 

उत्तर--परमान्मा सर्व ओर सर्वदर्शोी हानख फल-प्रदाता नहीं है: 
अतणएव वह फलप्रदाता नहीं माना जाता | 

प्रक्ष--तो फिर प्राथना करन स ही क्या लाभ हैं ? 

उत्तर--चित्त की शुद्धि, आस्तिकता तथा अपने जीवन को पवित्र ओ्रौर 
पुरुपार्थी बनाना एवं धामिक वल उत्पादन करना: जिस से अपना कल्याण करत 
हुए अन्य अनक भव्यात्माओं का कल्याण हो । 

प्रक्ष--जब सिद्ध परमात्मा की भक्कि की जाती हैं तब क्या उस समय 
जीव को समाधि की प्रामति हो जाती है ? 

उत्तर-हां |! उस आत्मा को भक्ति रस मे निमझ होन से उन के गुणों में 


#“+पदार्थो का समभाव द्वारा एकत्व हो जाना, उसे द्रव्य समाधि कहते हैं । 
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निमग्न होता हुआ समाधि की दशा को प्राप्त होता है । 

प्रक्ष-सिद्ध ओर अहन दवों मे किन २ बातों का भेद होता है! 

उत्तर--कवलज्ञान ओर कवलदर्शन ओर अनंत खुख वा अनंत वल इन 
बालों में किसी बात का भी भद नहीं है. किन्तु अहेन दव वदनीय 
आयुप्य, नाम ओर गोत्र इन चार कर्मो से युक्क होते है। फिर व दह-धारी होने 
स अपन पतचित्र उपदेशों द्वारा जगत वासी जीवों पर परम उपकार करत गहत 
हैं; परंच सिद्ध परमात्मा आठ कर्मा स रहित होन से कवल अपन ही स्वरूप 
में निमग्न रहत हुए लोक आर अलोक पयोएं दखते रहते हैं। क्योंकि व 
स्वज्ष ओर सर्वदर्शी होत हैं । 

प्रक्षक्या अहेन भगवान को भी सिद्ध कह सकते है : 

उत्तर--भविष्यत्‌ नगम नय के मत स अहन देव को भी सिद्ध कह सकत 

क्योंकि-अहन्‌ भगवान्‌ न आयुप्कम के क्षय हो जाने पर अवश्यमंच मोक्ष 

गमन करलना है । 

प्रक्ष--जो धर्मोपदेश अग्हिल्त भगवन्तों न दिया हुआ है तो क्‍या 
यही उपंदश सिद्ध परमात्मा न दिया है, इस प्रकार कह सकते हैं ? 

उत्तर--हां ! यह वात भली भांति तथा निर्विवाद सिद्ध है कि-जो धर्मो- 
परदश श्रीअहन देवों न किया है, वही धर्मोपदेश सिद्ध परमात्मा का भी है। 
क्योंकि- केवलज्ञान की अपन्ता से श्रीअहन दव ओर सिद्ध परमात्मा में 
अभदता सिद्ध होती है, तथा दसरी यह भी बात है कि-अहन दव ने अवश्य- 
मब मोक्ष गमन करना है: जब वह मोक्ष गमन करता है, तब उस जीव की 
अहन्‌ संज्ञा हटकर सिद्ध संज्ञा होजाती हैे। अतः वह पूर्वोक्त उपंदश सिद्ध 
परमात्मा का ही कहा जाता है | '' सिद्धा एवं वर्दति ' सिद्ध इस प्रकार कहत 
है, इस प्रकार के वाक्य दखने स निश्चय होजाता हैं कि-अहन दबवों को 
ही निश्चय मे गुण एक होन स सिद्ध माना गया है | 

इस प्रकार ज्ञान की एकता ओर चार कर्मों के भाव अभाव के होन स 
अहन दव ओर सिद्ध परमात्मा यह दोनों पद “दव'' में मान गए हैं। कारण कि- 
जो सब प्रकार के दोपों स निवृत्त होगया है, वही देव कहलान के योग्य होता है, 
फिर उसी का सत्योपदेश भव्य जीवों क कल्याण के लिये उपयोगी माना जाता हैं: 
क्योंकि-रागोी आत्मा का एकानततः स्वार्थमभय जीवन होता है, अतः वह अपन 
जीवन के लिये ही उपदेश करेंग।., जिस प्रकार उस को दुःखों का सामना न करना 
पड़, तथा डसका जीवन पोद्ठलिक सुखों स वंचित न रह: वह उसी प्रकार की चष्टा 
करता रहगा। परंच वीतरागी महात्माओं का जीवन अन्य आत्माओं के कट्याणाथ 
ही होता हैं. वे ओरों के कल्याण के लिय नाना प्रकार के कष्टों का सामना 
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करत हैं। अपन जीवन को भी व्यत्सजन कर देते हैं, परन्तु परोपकार के मागे 
से वे किचित्‌ मात्र भी विचलित नहीं होन पात, अतएव व ही देव कहला सकते 
है। अनादि काल से पांच भारत वर्ष ओर पांच एरव्त व ज्षत्रों में दो प्रकार का 
काल चक्र वत्ते रहा है, उत्सर्प्पिणी काल ओर अवसाप्पिणीकाल। प्रत्यक काल 
दश काटाकोटि सागरोपम प्रमाण का होता है, तथा प्रत्यक काल के छः भाग 
होते हैं: सो दोनों कालों के मिलन से २० कोटाकोटि सागगोपम प्रमाण का 
एक कालचक्र हाता है । विशप केवल इतना ही है कि-उत्लाप्पिणी कालमे 
प्रिय पदार्थों का प्रादुभीव ओर अग्रिय पदार्थों का शनः २ हास होता जाता हैं: 
अन्त में जीवों को पोहलिक सुख की पृणत्या प्राप्ति हो जाती है । 

इस से विपरीत भाव अवसाप्पिणी काल का माना गया 5, जिस में 
पुल सम्बन्धी सुख का हास होता हुआ शंनः २ जीव परम दुःखमयी 
अवस्था में हा जात है। इस प्रकार इस लोक मे काल चक्रों का चक्र लगा 
गहता है। अनादि नियम के अनुकूल प्रत्यक काल चक्र मे २४ तीर्थंकर देव 
४० चक्रवर्ती नव बलदव नव बाखुंद्ब ओर नव ही प्रतिवाखुंदव ये महापुरुष 
उत्पन्न हुआ करते हैं। स्थानाह़ सत्र में तीन प्रकार के उत्तम पुरुषों का 
विवरण किया गया है । जैसे कि-धर्मोत्तम पुरुष * भोगोत्तम पुरुष २ 
ओर कर्मात्तम पुरुष ३। सो धर्मोत्तम पुरुष तो श्रीअहन दव होत हैं. जो 
धार्मिक क्रियाओं को प्रतिपादन करके संदव काल जीवों का कल्याण करत रहत 
हैं। भोगोत्तम पुरुष चक्रवत्तों होत हैं. जिनके समान पोठ्नलिक सुख के 
अनुभव करन वाली अन्य व्यक्तियां उस समय नहीं होतीं। कर्मोत्तम पुरुष 
राज्य धरम के नानाप्रकार के नियमों के निमाता होत है, व वाखुदव की पदवी 
को धारण करके फिर साम, दाम, भद ओर दगड़ इस प्रकार की नीति की 
स्थापना करके राज्य-धभ का एक सत्र मे बांधत दे। अद्धं भारत वर्ष मे उनका 
एक छुत्रमय राज्य हाता है. क्योंकि -यावत्काल पयनत एक छुत्रमय राज्य नहीं 
होता, तावत्काल परयन्त प्रजा सुखपूर्वक जीवन व्यतीत करन के लिय 
असमर्थता रखती है । अतएव वासुदेवों को कर्मोत्तम पुरुष माना गया है। 

इस काल के पूर्व जा उत्सप्पिणी काल व्यतीत होचुका हैं, उसमें निम्न 
लिखितानुसार २४ तीथंकर देव हुए हेँं-- उनके शुभ नाम य हैं | केवलज्ञानी १, 
निवांणी २, सागर ३, महायश ४, बिमल ४, सवानुभूति ६, श्रीघधर ७, दत्ततीथरूत्‌ 
८, दामोदर ६, खुतजाः १०, स्वार्मी २१, मुनिसुवत १२५, सुमति १३, शिवगति 
१४, अस्ताग २५, निमीश्वर १६, अनिल १७, यशाधर *८, ऋरृताथ १६, जिनश्वर 
२० शुद्धमति २१ शिवकर २२ स्यन्दन २४ आर संप्रति २४: परेच जो आगामी 
काल में आनेवाली उत्सप्पिणी में भी २४ तीथकर दव होंग, उनके शुभ नाम 
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निम्नलिखितानुसार हैं । जैसे कि-पद्मनाभ १, शरदेव २, सुपाश्वेक ३. 
स्वयंप्रम ४, सवोनुभूति ५, देवश्वत ६, उदय ७, पेढाल ८ पोहिल ६, शतकीर्त्ति 
१०, खुबत ११, अमम १२, निष्कषाय १३, निष्पुलाक १४. निर्मेम १५, चित्रगुप्त 
१६, समाधि १७, संवर १८, यशोधर १६, विजय २०, मदल २१, देव २२, अनन्त- 
वीये २३, और भद्बकृत्‌ २४। अभिधान चिन्तामणि हेमकोष में व्युत्पत्ति सहित 
उक्त नामों की व्याख्या की गई है। वहां से देख लनी चाहिए । 

वत्तेमान काल ( इस समय ) में जो अ्रवसार्णिणी काल चत्ते रहा है, उसमें 
भी चतुर्विशति तीर्थंकर दव हुए हैं, उनके शुभ नाम अभिधानचिन्तामणि से 
व्युत्पत्ति सहित लिखता हूं । जैसे कि-ऋषति गच्छुति परमपदमिति “ ऋषिश्रषि 
लुसिभ्य। कित्‌' ( उणा, ३३१ ) इत्यमे ऋषभः यद्वा ऊवोर्डेषभलाबड्छनमभूद्धगवतो, जनन्या 
च चतुदशानां स्वप्रानामादावृषभो दृष्टस्तेन ऋषभः १--जो परम पद के विषय जाता है. 
उसे ही ऋषभ कहते है सो यह अथ तो सर्व जिनवश्र देवों के विषय 
संघटित होजाता है | परंच शभ्रीभमगवान के दोनों उरूओं में वृषभ का 
लक्षण था, तथा श्रीभगवत्‌ की माता न चतुददेश स्वप्नों के देखे जाने पर प्रथम 
स्वप्न वृषभ का ही देखा था, इसी लिये श्रीभमगवान्‌ का शुभ नाम ऋषपभद्‌व भगवान, 
स्थापन किया गया । परिषहादिभिन जितः इति अजित: यद्वा गर्भस्थे अस्मिन्यृते राज्ञा जननी 
न जितेत्यजित: जो परिषपहादि से न जीता गया, उसी का नाम अजित है, 
अर्थात्‌ २९ परीपह, चार कपाय ८ मद ओर ४ प्रकार के उपसर्ग ये सब 
श्रीभमगवान्‌ को जीत न सके; इसलिये श्रीभगवान्‌ का शुभ नाम अजित हुआ: 
किन्तु यह स्व जिनेश्वर देघों में व्यापक हो जाता है। अतएव विशेष अर्थ 
यह भी है कि-जब श्रोभगवान्‌ गर्भावास में विराजमान थे उस समय राजा 
ओर रानी चित्त विनोद के लिये एक प्रकार का द्यत ( सारपाशादि ) खलते 
थे, तव राजा रानी को जीत न सका, इसलिये श्री भगवान्‌ का नाम अजित- 
नाथ रक्‍खा गया। शं सुख भवत्यस्मिन्‌ स्तुते शंभवः यद्वागर्भगतेषप्यस्मिन्नभ्यधिकसस्य- 
संभवात्‌ सम्भवोषपि--श नाम सुख का वाचक है, सो जिस के करने से सुखकी प्राप्ति 
हो उसे ही शंभव कहते हैं। तथा जिस समय भ्रीभमगवान गर्भ में आए थ, उस 
समय पृथ्वी पर धान्यों की अत्यन्त उत्पत्ति हुई थी. अतः श्री भगवान्‌ का नाम संभ- 
वबनाथ हुआ। अभिनन्दते देवेन्द्रादिभिरित्यभिनन्दन: भुज्यादित्वादनट: यद्दा गर्भात्प्रमृत्येव अभी- 
चरण शक्रेशाभिनन्दनादाभिनंदनः जिस की इन्द्रादि द्वारा स्तुति की गयी है, उसी 
का नाम अभिनन्दन है तथा जब से श्रीभगवान्‌ गर्भ में आए थ, उसी दिन से 
पुनः २ शक्रेन्द्र द्वारा स्तुति की गई; अतः श्रीभगवान्‌ का नाम अभिनन्दन है। 
शोभनामतिरस्य सुमतिः यद्वा गर्भस्थे जनन्या: सुनिश्चिता मतिरभूदिति सुमतिः सुन्दर है बुद्धि 
जिस की उसी का नाम है सुमति, तथा जब से श्रीमगवान्‌ गभे में आए थे, 
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उसी समय से माता की वुद्धि सुनिश्चित होगई थी; अतः श्रीभमगवान्‌ का 
नाम सुमति हुआ । निप्पदवतामडकृत्य पद्मस्येव प्रभाष्स्थपग्रप्रभ: यद्वा पद्मशर्यन देंहदे 
मानुर्देवतया पूरित इति, पद्मवर्णश्व भगवानिति वा पद्मप्रभ/ विषय-वासना रूपी कीचड़ 
स रहित ओर पद्म क समान प्रभा है जिस की उसी का नाम पद्मप्रभ है। 
तथा पझ्मशय्या में शयन करन का दोहद उत्पन्न हो गया था वह दवता द्वारा 
पूण कियागया तथा पद्मकमल के समान जिन के शरीर का वण था इसी स 
श्रीभमगवान का नाम पद्मप्रभ हुआ शेभनो पाश्वावध्य सुपाश्व: यद्वा गभस्थे भगवरति जनन्यपि 
सुपराश्चाभूदति सपा्थ: शोभनीय दोनों तरफ है जिन के वह सखुपाश्व है अथवा 
जब श्रीभमगवान गर्भ में थ. तब उसी समय स माता के दोनों तरफ शोभनीय 
हो गए थ अतः भ्रीभमगवान्‌ का नाम सुपाश्च हुआ । चन्द्रस्येब प्रभा ज्योत्स्ता सीम्य- 
लेश्यावशिपाष्स्य चन्द्रप्रभ, तथा गनस्थ देव्या: चन्द्रपानदाहदा$भुदित अन्‍्द्रप्रभ: चन्द्रमा क 
समान है सॉम्यलश्या जिन को वही चद्र॒प्रभ है तथा जब श्रीभगवान गर्भ में 
आए थ तब माता को चन्‍्द्रपान करन का दोहद उत्पन्न हुआ था। अतएव 
श्रीभगवान का नाम चन्द्रप्रभ हुआ । शेभने विधिविधानमस्य सुविधियद्रा गर्भस्थ भगवर्ति 
जनन्य5्प्यवामति सूवधि: खुन्दर है विधि विधान जिस का वह सुविधि तथा जब श्री 
भगवान्‌ गर्भ में थ तब माता अत्यन्त सुन्दर विधि विधान करंन वाली हो गई थी, 
अतः भ्रीभमगवान का नाम सुविधि रकखा गया। सकलसत्वरातापहरणाल श'तलः तथा 
सभस्थे भगवातेि पितुः पूर्वात्एम्नालकित्स्थपत्तदाहों जननीकरस्पर्शादपशान्त: इहते शीतल 

सकल जीवों का सनन्‍ताप हरन स शीतल तथा जब श्रीभमगवान्‌ गभ मे स्थित 
थे, तव श्रीमगवान के पिता को पित्तदाह का रोग था,जो वंधों द्वारा भी 
शानन्‍त न हा सका था, तब ध्रीभगवान्‌ की माता न राजा के शरीर को स्पश 
किया, तव रोग शान्त हो गया । इस प्रकार गर्भस्थ जीव का माहात्म्य जान कर 
श्रीभगवान्‌ का नाम शीतल रकक्‍खा गया हैं। श्रय्रांसावंसावस्य श्रयांस: प्रपेद्रीदत्वात 
यथा गभस्थेष्रस्मन केनाप्यनाकान्तपुवदबताबिष्रितशस्या जनन्याक्रान्तेनि श्रयो जातमति श्रेयांस: । 
सं जगत्‌-बासी जीवों के हित करन स श्रीभगवान्‌ का नाम भ्रेयांस तथा जब 
अ्रीभमगवान्‌ गभांवास में थ, तब श्री भगवत्‌ के पिता के घर में एक दवाधिष्टित 
शब्या थी. उस पर कोई भी बैठ नहीं सकता था यदि बेठता था तो उसको असमा- 
थि उत्पन्न हो जाती थी: किन्तु गर्भ के प्रभाव स रानी जी को उस शय्या पर शयन 
करन का दोहद उत्पन्न हुआ, तव वह उस शय्या पर शयन कर गई । तब दवता न 
कोई भी उपसग नहीं किया अतः ध्रयांस नाम स्थापित हुआ । वसपूज्यदपतेरय 
चासपूज्य; यद्वा गर्भस्थ स्मिन्‌ वसु हिरणय तेन वासवो राजकुल पूजितवानिति वसवो देवविशेषास्तेषां 
पूज्या वा वसपरूज्यः प्रज्ञायाण वासुपृज्य: जा देवतों द्वारा पूजनीय हैं वही वासुपूज्य हे तथा 
चसुपूज्य राजा का जो पुत्र है, उसी का नाम वासुपूज्य है तथा जब भ्रीभगवान्‌ गर्भ 
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वास में थे, तब हिरण्य वा खुबरणो द्वारा वेश्रवण देवता न घर को पूर्ण भर 
दिया; इसलिये श्रीमगवान्‌ का नाम वासुपूज्य हुआ तथा वासव नामक इन्द्रों 
द्वारा जो पूजित है उसी का नाम वासुपूज्य है | विगते मला5स्य विमलज्ञानादियोगाद्वा 
विमलः: यद्वा गभस्थे मातुमंतिस्तनुश्वविमला जातेति विमल: द्र हो गया है आठ कमेरूपी 
मल जिन का तथा निर्मल ज्ञानादि के योग से विमल नाम हुआ, तथा जब 
श्रीभमगवान गे में थ तब भगवान की माता की मति तथा माता का शरीर 
निमेल हो गया था. इस लिये श्रीभगवान्‌ का नाम विमलनाथ स्थापन किया 
गया ने विद्यते- गुणानामन्तेइस्य अनंत: अनंतजिदिकदेशों वा अनेतर्भीमो भीमसेन इति न्यायात्‌ 
सचासी त॑थेक्ृत्व अनंततीयकृतू जिन के गुणों का अन्त नहीं होता, 
उन्हें अनंत कहते हैं, तथा अनंत कमो के अश जीतने से अनंत 
ज्ञान जो उत्पन्न हो गया है, इसी कारण अनंत कहते दै। दुगंतों प्रपतन्तं 
सत्वसंघातं धारयति धर्मः, तथा गर्भस्थे जननी दानादिधर्मपरा जातेति धमः दुगेति में गिरते 
हुए प्राणियों को जो धारण करता है, उसे ही धम कहते है तथा जब श्री 
भगवान गांवास में थ तब माता की रुचि दानादि धर्मों में विशष हो गई थी। 
अतणव शभ्रीमगवान का नाम धमेनाथ रक्‍खा गया। शांत्यामात्‌ तदात्मकत्वात्‌ 
तत्कतृकत्वाच्चाय॑ शांति: तथा गर्भस्थे पूवात्पन्नाइशिवशांतिरभून्‌ इति शांतिः । शांति के 
योग से वा शांति रूप होने से तथा शांति करने से शांति तथा जब श्री भगवान 
गर्भावास में थ, तब देश में जो पूवे-उत्पन्न अशिव ( रोग ) था उस की शांति 
होगई थी, इसी लिये शांतिनाथ नाम रकखा गया । कुः प्रथ्वी तस्यां स्थितवान्‌ इति 
कुंधु: एषोदरादित्वात्‌ तथा गर्भस्थे भगवति जननी रत्नानां कुन्थुराशि दृष्वतीति कुंथुः पृथ्वी 
पर ठहरने से कुंथधुनाथ तथा जब श्रीभगवान्‌ गभावास में थ तब माता 
ने रत्नमय कुंथुओं की राशि को देखा था, इसी कारण कुंथुनाथ नाम 
स्थापन किया गया। सर्वोन्नामसत्वकुले यः उपजायते तस्याभिव्रद्धय व्रद्धेरसावर उदाहतः: 
इति वचनादरः तथा गर्भेस्थे भगवति जनन्या स्वप्रे सवरत्नमययोप्ये दृष्ट  इत्यरः सब 
से उत्तम महासात्विक कुल में जो उत्पन्न होता है तथा जो कुल की वृद्धि करने 
वाला होता है उस को वुद्ध पुरुष प्रधान अर कहते हैं। तथा ज़ब श्रीमगवान, 
गर्भावास में थे, तब माता ने स्वप्नावस्था में सर्वेरत्नमय अर ( करवत ) 
देखा था, इसी कारण से श्रीभगवान्‌ का शुभ नाम अरनाथ रक्‍खा गया । परीषहादि 
मल्लजयान्निरुक्तान्मल्लि: तथा गर्भस्थे भगवति मातुः सुरभिकुसुममाल्यशयनीये दोहदो देवतया 
यूरितइते माल्लिः | परीषहादिमल्लों के जीतने से मह्लि तथा जब श्रीमगवान 
गरभावास में थे तब माता को सुगंध वाले पुष्पों की माला फी शय्या में शयन 
करने का दोहद उत्पन्न हुआ था, सो वह दोहद देवता द्वारा पूरा किया गया 
इस कारण से श्रीभगवान्‌ का नाम मह्लिन/थ रकखा गया। मन्यते जगतद्नलिकालावस्था- 
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मिति मुनि: “मनेरूदेता चास्य वा” ।उणा० ६ १२) इति इ प्रत्यये उपान्स्यस्थोत्वं शोमनानि उत्तान्य- 
स्प सुब्रत: मुनिश्वासों सुत्रतश्न मुनिसुत्रत: तथा गर्भस्थ जननी मुनिवत्‌ सुब्रता जातेति मुनिसुम्रत: 
तीन काल में जो जगत्‌ को मानता है उसी का नाम मुनि है तथा सुन्दर है 
बत जिस के, सो दोनों पदों के एकच्च करने से मुनिसुव्रत शब्द बन गया 
तथा जब श्रीभगवान्‌ गर्भावास में थे तब भगवन्त की माता मुनि क समान 
खुन्दर घत वाली हो गई थीं: इसी कारण से श्रीभमगवान का नाम सुवत रकखा 
गया । पर्रापद्ापमगादिनामनात्‌ नभेसस्‍्तु वा ( उणा-६ १३ ) इंति विकल्पने।परान्त्थकारभाव 
पक्ष नमिः यद्वा गमत्थ भगव्ति परचक्रनतर: अपि प्रणति: कृतेति नाम: । परीपहादि बेरि- 
यों को नमन करन से नमि तथा जब श्रीभगवान्‌ गर्भावास मे थ तब वरी राजे 
भी आकर भ्रीभमगधान के पिता को नमस्कार करन लग गय इसी कारण से 
नमिनाथ नाम संस्कार किया गया। धमचक्रस्य नमिवन्नेमि: नमातं।ननन्‍्तोईपि दृश्यत यथा 
न्दे सब्रतनेमिनं। इति । धर्म चक्र की धारा के समान वह नमि हैं तथा जब श्री 
भगवान गभावास में थ तब माता न अरिए्ग्ग्नमय नमि ( चक्र धारा!) 
आकाश म उत्पन्न हुई दखीं इसी लिये अगिप्रनमिनाथ नाम संस्कार किया 
गया तथा च प्राकृतपाठः- गमभ्मगार तस्‍््स मायाए सिट्रर्यणामर महांते महालउनमि 
उप्पयमाणो सुमिणे दिख्रेत्ति तेण से रिट्ठ नेमित्ति नाम कर्यति” अथ प्राग लिखा गया ह 
स्पशति ज्ञानेन सवभावानिति पाश्व: तथा ग्स्थ जनन्या निशि शयनीयस्थयाधन्थकरे सपों 
टृष्ट इति गर्भानुभावेइयम इति मत्वा पश्यतीतिनिम्क्कात्‌ पाश्वः पाश्चोष्स्य वेयाब्ृत्यकरें यक्षस्त- 
स्‍्य नाथः पाश्चनाथ: भीमेंमीमभन: इति न्‍्यायाद वापाश्वः सर्वेभावों कोज़ो ज्ञानस 
जानता है उस ही पाश्वे कहत है, सो यह लक्षण तो सब तीथकरों में संघटित 
होता है, परंच जब श्रीमगवान गर्भावास में थ नव श्रीभगवान की माता न 
अपनी शय्या पर बेठ अधकार म जात हुए खूथ को दुख लिया: तव माता न 
विचार किया यह खब गे का प्रभाव है तथा पाश्व नाम वाला यक्त श्रीभगवान 
की अत्यन्त भक्ति करता था इसी कारण पाश्वनाथ नाम हुआ । विशेषण 
इरयति प्रस्याते कमाणाति वर; विशपतया जो कममो का प्रग्त है इसी कारण उन्हे 
वीर कहा जाता है तथा महा उपसरगों क सहन करन स भ्रीमगवान का नाम 
श्रीध्रमण भगवान्‌ महावीर प्रसिद्ध हुआ । इस प्रकार वत्तमान अवसप्पिणी 
काल मे मोक्ष को प्राप्त हुए २ चतुर्विशाति तीथकरों क बव्युत्पत्ति युक्कल नामों 
त्कीत्तन कथन किये गए है। अब जिन २ तीथकरों के अपर नाम भी हैं उन का 
विवरण किया जाता हैं | जस कि- कऋ्रपमा द्रपम: वृषभ का लक्षण 
होन से ऋषभ देव को वृषभदेव | नाथ ) कहते दें । भ्रयान्‌ श्रयांसः सकल 
भरुवन में प्रशस्यतम होने से श्रयांस को * श्रयान्‌ ” कहत हैं। स्यादनन्त 
जिदनन्त+ अनन्त कमो के अशों को जीतने से अथवा अनन्त ज्ञानादि के होन स 


( शें८ ) 


तथा राग द्वष रूपी शत्रुओं के जीतने से अ्रनन्तनाथ प्रभु को श्रनन्तजित्‌ भी 
कहते हैं तथा जब श्रीभमगवान्‌ गर्भेस्थ थे तब माता ने अनन्तरलदाम को देखा 
वा जीता इस कारण भी अनन्तजित्‌ कहते हैं। सुविधिस्तु पुष्पदन्तः पुष्प कलि- 
का के समान अति मनोहर दन्‍्त होने से खुविधिनाथ स्वामी को पुष्पदन्त भी 
कहते है । मुनिसुब्रतसुब्रती। तुल्या मुनिखुबत स्वामी को सुब्रत भी कहते हैं। 
जैस-समास में सत्यभामा “ भागा ” इस प्रकार प्रयोग सिद्ध किया जाता है। 
अरिट्ने।मिस्तु नेभिः अशुभ पदार्थों के नेमिवत्‌ प्रध्वंस करने से अरिप्रनेमि तथा जब 
श्री भगवान्‌ गर्भावास में थे तब माता ने स्वप्न में अरिश्टरत्नमय महानेमि 
( चअक्रधारा ) को देखा था इसी कारण अरिप्टनमि नाम स्थापन किया गया | 
अपश्वमादिशब्दवन्नभपूर्वत्वेडारंशनेमि: अपश्चिमादिशब्दवत्‌ नजञूपू्वंक होन से 
अरिप्रनेमि शब्द की व्युत्पत्ति सिद्ध होती है । वीरश्वरमतारथकृत्‌ महाबौरो व्े- 
माने देवाय। ज्ञातनन्दनः बीर भगवान्‌ को चरमतीथर्थेकृत्‌ अन्तरंग शत्रुओं के जीतने 
स॑ महावीर, उत्पत्ति से लेकर ज्ञानादि की वृद्धि होने से वद्धामान तथा जय 
भ्रीभमगवान 7 भावास में थे तब उन के कुल में धन धान्यादि अनेक पदाथों 
की वृद्धि हुई, इस कारण वरद्धमान नाम संस्कार किया गया। देवों वा इन्द्रों 
का स्वामी होने से देघायं तथा ज्ञात कुल में उत्पन्न होने से वा ज्ञात जो 
सिद्धार्थ राजा है उसका नन्‍्दन होने से ज्ञात नन्दन भी कहते हैं । 

श्री तीथकर देवों क सवे नाम गुणनिष्पन्न होते हैं इन नामों का भव्य 
प्राणी अवलम्बन करते हुए वा इन नामों के गुणों में अनुराग करते हुए इतना 
ही नहीं किन्तु अपने आत्मा में उन गुणों को स्थापन करते हुण तथा यथावत्‌ 
उन गुणों का अन॒करण करके अपने आत्मा को पवित्र करें। अतएव देवपद 
में श्री सिद्ध परमात्मा ओर अहेन देव दोनों लिये गए हैं। देहधारी वा परमोप- 
कारी होने से प्रथम पद में श्री अहेन देघों का ही आसन लिया गया है, इस 
लिये चतुर्विशति तीथकरों के विषय में कुछ आवश्यकीय बातों का विषय लिखा 
जाता है। 


79हें५29- 


तीथ-| नगरी | जन्म | पिता [माता ल्‍ ः क्‍ केवल | कुल 
कर तिथि | ज्ञान । ज्ञान 
नाम 


भ्रीऋ- ल्‍ 









नाथ | ध्या | शु.८ 


सभव- ध्राव- | महा -| जिता- 
नाथ | सती शु.१४| रि 
अभिने-| अ्रयो-| माघ 
दन | ध्या | शु.२ 
खुमति-| अयो बशाख 
नाथ। ध्या | शु, ८ 
पद्मप्रभु | कोशु- | कार्त्ति 
म्वी- | व. १२ 
सुपाश्व | वाराण- ज्यष्ट 
नाथ | सी ।|शु.२२ 
7. 
चन्द्र- | चन्द्र-। पाष 
प्रभ | पुरी | ब.१२ 





नाथ | नगरी 


शीतल | भद्दिल 
नाथ | पुर 


साध 


भ्रयांस। सिंह 
नाथ | पुरी 


फा. 
ब.१५ 
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वासु- | चम्पा | फा. श जया | पाडा- फाद्गुन। चेपा | माघ इृच्वाकु 


ज्यरा. | माता | का ल. शु. १५| पुरी | शु.२ 








अनेत-| अयो-[वेशाख |सिहस- | श्येन | वैशाख| अयो-लिशाख | 
नाथ | ध्या | व. ११ नराजा। माता। क. |व.१४;६ ध्या | व.१४ 





धर्म- रलपुरी| माघ | भानु- |खुबता। वज़्- माघ शु. ल्‍ . | पोष | ,, 
शु.२ | राजा | माता | लक्षण।| १३ शु.४ 


$. ह< ढ चिरा ञ गौ 
ज्यष्ट विश्वस|अचिरा| सुग- | ज्येप्टव.[|गजपुर पिष शु. 


व. १३ न राज़ा। राणी | लक्षण | १२ 


शांति- | गजपुर 


कुंथु- |गजपुर |वैशाख | सूर- | श्री | श्रज चैत्र व. गजपुर; चेत्र 
व. १४ राज़ा | राणी ५ 


नाथ शु. १०।| राजा | राणोे | तन का| शु. १२ 
मह्लि-| मिथि | सग- | कुंभ | प्रभाव- कलश | स्ग. |मिथि | झूग. | ,, 
नाथ ।ला न. शु.११ | राजा |ती रा. शु१ | लान. श. ११ 


ज्येष्ट खुमित्र |पद्माव-| कूमे-।फा.शु. | राज- क्‍ 
व. ८ | राजा |ती रा. | लक्षण | १२ ग्दही न. व. १२ 


सुवत- | राजग्र- 
सस्‍्वामी। ही 


नमि | मथुरा- श्रावण | विजय | विप्रा- | कमल- आपाढ़ | मथुरा-| रूग. | ,, 
नाथ | नगरी | व. ८ | राजा | रानी व. ६ | नगरी | शु. ११ 


अरिप्रन| सोरि- | श्रावण | समुद्र | शिवा-| शेख श्रावण | गिर- आ्राश्वि.| ., 
मिनाथ| पुर | श-४ | विजय 


पाश्वे- | वाराण पोष |अश्व- 
नाथ | सी | व.१०| सेन 


महावी- क्षत्रिय- चेत्र |सिद्धा- 
« ९ 
रस्वामी। कुंड | व.१३ |धराज़ा 
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अब नीचे श्री भगवन्तों की निर्वाण तिथियां वणन की जाती है यथाः-- 


तीथंकर देव 
ओऋषभदेव जी 
, अ्रजितनाथ जी 
» सभवनाथ जी 
» अधिनन्दन जी 
» सुमतिनाथ जी 
» पद्म प्रभु स्वामी 
» स्ुपाश्वनाथ जी 
७५ चन्द्रप्रभु जी 
» सुविधिनाथ जी 
» शीतलनाथ जी 
» अ्रयांस नाथ जी 
» वासुपूज्य स्वामी 
» विमलनाथ जी 
» अनंतनाथ जी 
» धमनाथ जी 
, शान्ति नाथ जी 
» कुथुनाथ जी 
» अरनाथ जी 
» मल्लिनाथ जी 


५» मुनिसुवब्रत स्वामी 


» नेमिनाथ जी 


» अरिप्रनमि नाथ जी 


५ पाश्वेनाथ जी 


» महावीर स्वामी जी 


निवाणकाल 
माघ कृष्णा १३ 
चैत्र शुक्ना ४ 
चैत्र शुक्का ५ 
वैशाख शुक्ला ८ 
चैत्र शुक्ला ६ 


मागेशीष छरृष्णा ११ 


फाट्गुन कृष्णा ७ 
भादरपद कृष्णा ७ 
भादपद शुक्ला ६ 
वेशाख कृष्णा २ 
श्रावण कृष्णा ३ 
आपाढ़ शुक्ला १४ 
आपाढ़ रूष्णा ७ 
चैत्र शुक्ला ४ 
ज्यप्ठशुक्का ४ 
ज्यष्ट कृष्णा १३ 
वेशाख कृष्णा १ 
मागेशीष शुक्का १० 
फाटंगुन शुक्ला १२ 
ज्यप्ठकृष्णा ६ 
वेशाखकृप्णा १० 
आपाढ़ शुक्ला ८ 
श्रावण शुक्ला ८ 
कात्तिक कृष्णा २४५ 


सो तीथकरों के गर्भ, जन्म, दीक्षा, केवलजश्ान ओर निवांण ये पांचों 
ही कल्याण भव्य प्राणियों के लिय उपादेय हैं, ओर उक्त तिथियों मे धमं-ध्यान 
विशेष करना चाहिए क्योंकि- जब देव का पूर्णतया स्वरूप जान लिया गया 
तब आत्म-शुद्धि क लिय देव की उपासना तथा देव को 'ध्येय' स्वरूप में 


रख कर आत्म-विशुद्धि अवश्यमेव करनी चाहिः। 





॥ इति श्र जनतत्त्वकलिकाविकास दवस्वरूपवरणन नाम प्रथम कॉलिका समाप्ता ॥ 


अथ द्वितीया कलिका 


पद 

धम्म देवा! से केणद्वण्ण भंते ! एवं वृच्चह धम्मदेवा धम्मंदेवा ? गोयमा ! 
जैइमे अणगारा भगवंतो होरिया समिया जाव गुत्त बंभयारी से तेणहेणं एवं 
वच्चह धम्मदेवा। 

भगवतीसूत्र ० शतक १२ उद्देश ६ । 

भावार्थ--भ्रीगोतम स्वामी जी श्री श्रमण भगवान महावीर स्वामी 
से पूछते हैं कि-हे भगवन्‌ ! धमेदेव किसे कहते हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में श्री 
भगवान्‌ कहने लगे कि-हे गोतम ! जो य साधु भगव॑त दे ईर्यापथ की समिति 
वाले यावत्‌ साधुञश्रों के समग्र गुणों से युक्न गुप्त ब्रह्मचारी उन्हीं पवित्र 
आत्माओं को धमेदव कहा जाता है; क्‍यों कि-व मुमुक्षु आत्माओं के लिये आराध्य 
हैं. ओर घमंपथ के दशक है, इसी कारण वे धर्मदव हैं। अ्रतएण्व देवाधिदेव के 
कथन के पश्चात्‌ अब गुरुविषय में कद्दा जाता है। यद्यपि सूत्र पाट में साधु 
का नाम धमेदेव प्रतिपादन किया गया है तथापि इस स्थान पर गुरु पद 
ही विशेष ग्रहण किया जायगा कारण कि-यह पद जनता में सुप्रचलित ओर 
सुप्रसिद्ध है । 

जिस प्रकार देव पद में अरहंत ओर सिद्ध यह दोनों ग्रहण किये गए 
है; उसी प्रकार गुरुपद में आचाये उपाध्याय ओर साधु ये तीनों पद ग्रहण किये 
गए हैं। इस प्रकार देव ओर गुरुपद में पांच परमेष्ठीपद का समावेश हो जाता 
है तथा गरि गणावच्छृदक प्रवत्तक ओर स्थविरादि साधुगण भी साधु शब्द 
में संग्रहीत किये गये हैं। अतः ये सब गुरु पद में अहण करने से इनकी 
व्याख्या भी गुरुपद में ही की जायगी। साथ में यह भी कहना अनुचित न 
होगा कि यावत्‌ काल आत्मा देव ओर गुरु स परिचित नहीं होता. तावत्‌ 
काल पयेनन्‍्त वह धमे के स्वरूप से भी अपरिचित ही रहता है, क्योंकि-जब तक 
उसको देव ओर गुरू का पूरतया बोध नहीं होगा तब तक वह उनके प्रतिपा- 
दन किये हुए तत्तवों से भी अनभिज्ञ रहेगा । 

शास्त्रों का वाक्य है कि-दो प्रकार से आत्मा धमे के स्वरूप को जान 
सकता है। जैसे कि-' सोच्चाचेव अभिसमेच्चा चेव” अर्थात्‌ सुनने ओर विचार करने 
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से धमम की प्राप्ति हो सकती है । क्‍्योंकि-जब धार्मिक शास्त्रों को सुनता ही नहीं 
तो भला फिर धार्मिक विषयों पर विचार किस प्रकार कर सकता है? अतएव 
धार्मिक विषयों को यदि विचार पूवेक श्रवण किया जाय तब आत्मा को सद- 
विचारों से धर्म की प्राप्ति हो सकती है । जिस प्रकार ज्ञान ओर क्रिया से मोक्ष 
प्रतिपादन किया गया है, ठीक उसी प्रकार श्रवण ओर मनन से भी धमोदि 
पदार्थों की प्राप्ति हो जाती है । यदि ऐसे कहा जाय कि-बहुत से आत्माओं ने 
भावनाओं द्वारा ही अपना कल्याण कर लिया है, इस लिये शास्त्र ध्रवण की 
क्या आवश्यकता है? इसके उत्तर में कहा जाता है कि-भावना श्रवण किये हुए 
ही पदार्थों की होगी कक्‍्योंकि-जब तक उसने प्रथम कल्याणकारी वा पापमय 
मांगे को सुना ही नहीं तब तक कल्याणकारी मार्ग में गमन करना ओर पापकारी 
मार्ग से निवृत्त होना यह भावना होही नहीं सकती। श्रतः सिद्ध हुआ कि- 
जिन आत्माओं ने पूथे किसी धार्मिक विषयों को श्रवण किया हुआ है, वे 
उनकी अनुप्रेत्ञा पूतवेंक विचार करते हुए अपन उद्देश्य की पूर्ति में सफल 
हो जाते हैं । 

धमम का श्रवण प्रायः धर्मदेवों के मुख से ही हो सकता है, इस लिये 
इस स्थान पर आचार्य उपध्याय ओर साधु ये तीनों धर्म देव हैं । इन के विषय 
में कहते है। श्री तीथकर दवों के प्रतिपादन किये हुए तत्वों के दिखलाने याल, 
तथा उन के पद को सुशोभित करने वाल, गण क नायक, सम्यग प्रकार स गण 
की रक्ता करन वाल, गण में किसी प्रकार की शिथिलता आ गई हो तो उसको 
सम्यग प्रकार स दूर करने वाल, इतना ही नहीं किन्तु मधुर वाक्यों से चतुर्विध 
श्रीसंघ को सुशिक्षित करन वाले, गच्छुवासी साधु घगे वा आराये वगे की सम्यग 
प्रकार से रक्ता करने वाले श्री जिन-शासन के शुगार स्तभरूप, जिस प्रकार 

प्रत्यक प्राणी को अपनी दोनों आखों का आधार होता है, उसी प्रकार संघ में 
आधार रूप, वाद लब्धि-सम्पन्न नाना प्रकार क सूच्म ज्ञान के धारण करने वाल 
अलोकिक लक्ष्मी के धारण करने वाल, इस प्रकार के गुणों से विभूषित श्री 
आचाये महाराज के शास्त्रों में ३६ गुण कथन किये गए हैं । जो उन गुणों से युक्त 
होते है. वे ही आचार पद के योग्य प्रतिपादन किये गए है, सो वे गुण निम्न 
लिखितानुसार हैं जैसे कि- 

१ देश--आयये देश में उत्पन्न होने वाला. यद्यपि धम पक्त में देश कुलादि 
की विशेष कोई आवश्यकता नहीं है, तथापि प्रायः आये देश में उत्पन्न होन 
वाला जीव सुलभ-बोधि वा गांभीयांदि गुणों स सहज में ही विभूषित हो सकता 
हैं, तथा परम्परागत आयता आत्मविकास में एक मात्र कारण बन जाती है 
जैसे कि-भारतवर्ष में १९ सहस््र देश प्रतिपादन किये गए हैं, परन्तु उन में 
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वत्तेमान कालीन २४; साढ़े पच्चीस आये कथन किये गये है, जैसे कि-. 
राजगृहनगर-मगधजनपद * अ्रेगदेश-चपानगरी २ बंगदश-ताम्नलिपी नगरी 
३ कालिंग देश-कंचनपुर नगर ४ काशी देश-वाराणसी नगरी £ कोशल 
देश-साकेतपुर अपरनाम अयोध्या नगर ६ कुरदेश-गजपुर ( हस्तिनापुर ) 
नगर ७ कुशावत्त देश-सोरिकपुर नगर ८ पंचाल देश-कांपिलपुर नगर 
६£ जंगलदेश-अहिछला नगरी १० सुराष्ट  देश-द्वारावती ( द्वारिका ) नगरी 
११ विदह देश-मिथिला नगरी १२ वत्सदेश-कोशांबी नगरी १३ शांडिल्य देश- 
नंदिपुर नगर १४ मलय देश-भद्दिलपुर नगर १५ वच्छुदेश-वैराट नगर १८ 
वरुण देश- अच्छापुरी नगरी १७ दशाणे देश-म्क्तिकावती नगरी १८ चद्दिश- 
शोक्किकावती नगरी १६ सिंघुदेश-बीतभय नगर २० सोवीरदेश-मथुरा नगरी 
२१ सरसन देश-पापानगरी २२ भंगदेश-मासपुरिवहा नगरी २३ कुणाल देश- 
भ्रावस्ती नगरी २४ लाढदेश-कोटिव नगर २४ श्व्वतेबिका नगरी-केकय 
आधा (०॥ ) देश ये सांह पच्चीस (२४८ ) आये देश है। इन देशों में ही 
जिन-तीथकर , चक्रवत्ती, बलदव वासुदेवादि आये-श्रष्ट पुरुषों का जन्म होता है, 
इस वास्त इनको आये देश कहते हैं। ये सब आये देश दिध्याचल ओर हिमालय के 
बीच में हैं । यद्यपि कतिपय ग्रंथों में उक्त नगरियों के साथ ग्रामों की संख्या 
भी दी हुई है; किन्तु सूत्र में केचल देश ओर नगरी का ही नामोल्लख किया 
हुआ है | इस लिये यहां ग्रामों की संख्या नहीं दो गई | साथ मं इस के अपवाद 
में यह भी समझ लेना चाहिए कि-देश आये ओर पुरुष भी आये १, देश आये 
पुरुष अनाये २, देश अनाये पुरुष आये ३, ओर चतुर्थ भंग में देश भी अनाये 
ओर पुरुष भी अनाये ४ तात्पयं यह है कि-देश आये ओर पुरुष आये यह 
भंग तो अ्रत्यन्त उपादेय है, यदि देश अनाये ओर पुरुष आये हो तो वह भंग 
सव्वेथा उपेच्य नहीं है अतएव व्यवहार पक्त में देश आये होना आचाय का 
प्रथम गुण है । 

२ कुलाय--जिस प्रकार आये देश की आवश्यकता है उसी प्रकार कुलाये 
की भी अत्यन्त आवश्यकता है, कारण कि-आये कुलों में धर्म-सामग्री, 
विनय ओर अभक्ष्य पदार्थों का परित्याग यह गुण स्वाभाविक ही होते हैं 
ओर पितृ-पक्त से जो वंश शुद्ध चला आ रहा है उसे ही आये कुल 
कहते है। 

३ शुद्ध जाति--जिस प्रकार शुद्ध भूमि बिना बीज भी प्रफुल्लित नहीं हो 
सकता; ठीक उसी प्रकार प्रायः शुद्ध जाति बिना समग्र गुणों की प्राप्ति भी 
कठिन है क्योंकि-यदि जाति शुद्ध होगी तो लज्जा भी स्वाभाविक होगी जिस 
के कारण बहुत से श्रवगुण दूर हो कर गुणों की प्राप्ति हो जाती है अ्रतण्व 
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जाति शुद्ध होनी चाहिए। 

४ रूपवान--शरीराकृति ठीक होने पर ही महाप्राभाविक पुरुष हो 
सकता है । क्योंकि-शरीर की लक्मी दूसरों के मन को प्रफुल्लित करने वाली 
होती है: जैसे श्री केशीकुमार भ्रमण क रूप को देख कर प्रदेशी राजा, ओर 
श्रोअनाथी मुनि के रूप को देख कर राज़ा श्रेणिक आश्चर्यमय हो गए। 
इतना ही नहीं किन्तु उन क मुख स वाणी को सुन कर धर्म पथ में आ गए | 
इस लिये आचाये महाराज का शरीर अवश्यमव सुडील ओर सुन्दर होना 
चाहिए जिस से वादी ओर प्रतिवादी जन को विस्मय हो ओर वे धर्म पथ में 
शीघ्र आ सके । 

४ दढसहनन--जिस प्रकार शरीराकृति की अ्रत्यन्त आवश्यकता हैं, 
उसी प्रकार सहनन दृढ़ होना चाहिए। क्योंकि-यावत्काल पयेन्‍त शरीर की 
समथता ठीक नहीं है, तावत्काल पर्यन्त भली प्रकार अध्ययन ओर अ्रध्याप- 
नादि क्रियाएं ठीक नहीं हो सकतीं । अ्रतण्व गच्छाधिपति क करणीय 
क्रियाओं क लिय दढ़संहनन की अत्यन्त आवश्यकता है तथा उक्त गुण के 
विना शीत वा उचष्णादि परीपह भी भली प्रकार सहन नहीं किय जा 
सकते । अ्रतणव आचाये मे उक्त गुण अवश्य होन चाहिएं । 

६ ध्रतिसपन्‍न-साथ ही आचाये में थे गुण पूर्णतया होना चाहिए । 
क्योंकि-जब मन का साहस टीक होगा तब गच्छु का भार भलो प्रकार वह 
उठा लगे, कठोर प्रकृति वाल साधुओ्रों का भी निवाह कर सकेंग: क्योंकि-जब 
गच्छाधिपति न्याय मार्ग में स्थित होकर न्याय करने मे उद्यत होता है, तब 
उस को पक्षी ओर प्रतिपक्तियों क नाना प्रकार के शब्द सुनने पड़त हैं। सो 
यदि व उक्क गुण युक्क होंगे तो उन शब्दों को सम्यक्तया सहन करक न्याय मा 
से विचलित नहीं होंगे । यदि उन में घयगुण स्वल्पतर होगा, तब लाभ क 
स्थान पर प्रायः हानि होगी | कारण कि-क्षणिक चित्त वाला आत्मा किसी कार्य 
के भी सिद्ध करन में समथ नहीं हो सकता । यद्यपि यह गुण प्रत्यक व्यक्ति में 
होना चाहिए, परन्तु जो गच्छाधिपति हों उन्हें तो यह गुण अवश्यमेच 
धारण करना चाहिए । 

७ अनाशसी-अशन पानादि वा सुंदर वस्तादि की आशंसा ( आशा ) 
मे करे; फ्योंकि-जिस स्थान पर लोभ संज्ञा विशष होती है वहां पर मोक्ष- 
मार्ग में विप्न उपस्थित हो जाता है, तथा जब गणी लोभ क वश हो जायगा, तय 
अन्य भिक्तुओं को सन्‍्माग में लाना कठिन हो जायगा। यह नियम की वात है 
कि-जो आप भली प्रकार सुशिक्षित होगा वही अन्य व्यक्तियों को सुशिक्षित 


कर सकेगा। अतएव अनाशस गुण आचाये मे अ्रवश्यमव होना चाहिए । 
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८ञ्रविकत्थन--यथायोग्य दशड प्रायश्वित्त के देने वाले हों; क्योंकि- 
अपराध के अनुसार दणड देना, यही न्यायशीलता है। यदि पक्तपात द्वारा प्रायश्चित्त 
दिया जायगा तो वह अन्याय होगा, अपराधी के अपराध के अनुसार जो प्राय- 
श्वित्त दिया जाता है वह केवल आत्म-शुद्धि के लिये ही दिया जाता है। जैसे कि- 
““चिकित्सागम इव दोषविशुद्धहेतुदंगड:-ज़िस प्रकार जो वैद्य चिकित्सा करता 
है वह सब सन्निपातादि रोगों की विशुद्धि के लिये ही करता है, उसी प्रकार जो 
प्रायश्चित्त दिया जाता है वह सब दोषों की विशुद्धि के लिये ही दिया जाता 
है। परन्तु साथ ही यह नियम भी है क्रि-“यथादेप दरणाडप्रणयन दराडर्नीतिः दोष 
के अनुसार दराड प्रदान करना यह तो दरडनीति कहलाती है. यदि इस' के विप- 
रीत किया जाय तब वह नन्‍्यायशीलता नहीं कहलाती किन्तु उस अन्यायशीलता 
कहा जाता हैं। अतएव आचाये में यह गुण अवश्यमव होना चाहिए ।अ्रपितु 
उस प्रकाशन भी करना चाहिए; क्योंकि विकत्थन नाम हे स्वल्पतर अपराध को 
भी पुनः २ उच्चारण करना सो जो पुनः २न कहा जाए किन्तु उस की विशुद्धि 
का यत्न क्रिया जाय, उसका नाम हे “अविकत्थन” सो आचाय अविकत्थन 
गुण वाला अवश्यमव होना चाहिए । 

£ अमायी-छल से रहित होना; क्योंकि-मायावी पुरुष धमम्ममार्गस 
विचलित हो जाता है, ओर कपट को शुभ कमे के नाश करने में वा उस क्रिया की 
सिद्धि में प्रथम विप्न माना गया हैं| इतना ही नहीं किन्तु जहां पर कपट उत्पन्न 
होता है, उसी स्थान पर फिर असत्य का भी जन्‍म हो जाता है, इसलिये गणी 
को आजव भाव से काम लेना चाहिए, नतु वक्ता से । 

शास्त्रों में यह बात भली प्रकार से सुप्रसिद्ध है कि-श्रीमल्लिनाथ 
भगवान्‌ न पूर्व जन्म में छुल पूवेक तपो<5नुष्ठान किया था, उसका यह फल हुआ 
कि-तीथकर गोत्र वन्ध जाने पर भी स्त्रीत्व भाव प्राप्त हुआ। अतएव माया 
कदापि न करनी चाहिए, किन्तु जिस व्यक्ति ने किसी प्रकार की अध्यक्षता 
स्वीकार की हो उसे तो इस पाप कमे से अवश्यमेव बचना चाहिये। क्योंकि- 
जब वह उक्त कम से वच ज़ायगा तब ही डसका किया हुआ न्याय प्रमाण 
हो जायगा | 

१० स्थिरपरिपाठी- ' कोष्टक वुद्धिलब्धिसम्पन्न होवे ' अथांत्‌ जिस 
प्रकार सुरक्षित कोष्टक में घान्यादि पदार्थ भली प्रकार रह सकते हैं 
विकृति भाव को प्राप्त नहीं होते, ठीक उसी प्रकार शास्त्रीय ज्ञान हृदय रूपी 
कोष्टक में भली प्रकार स्थिर रहे । प्रमादादि द्वारा वह ज्ञान विस्म्तत न हो 
जाना चाहिये | ताकि-जिस समय किसी पदार्थ के निशेय करन की आवश्य- 
कता हो उसी समय हृदय रूपी कोष्ठक से शास्त्रीय प्रमाण शीत्र द्वी प्रकट 
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किये जासके, उसो का नाम “ स्थिरपरिपाटि ” कहा जाता है तथा 
चरणकरणानुयोग के सिद्धान्त तो आचाये क अस्खलित भाव से कण्ठस्थ होने 
चाहिये, कारण कि-गचछ की सारणा ओर वारणादि क्रियाएं प्रायः इसी 
अनुयोग के सिद्धान्तों पर अवलम्बित होती है. तथा व्यवहारस्‌त्र, वृहत्कल्पसत्र, 
दशाश्रतस्केधसूत्र तथा नशीथसूत्र इत्यादि क्रिया-विशुद्धि के सूत्रों का 
अभ्यास आचाये को अस्खलित भाव से होना चाहिए । जो श्रुतज्लान स्थिर- 
परिपाटि से ग्रहण किया जाता है, वह इस जन्म ओर परलोक में भी 
कल्याण करने वाला होता है। 

११ ग्रहीतवाक्य--आचञाये के मुख से इस प्रकार के बचन निकलने 
चाहिए कि-जो सब भव्य प्राणियों को उपादय ( मनन करन योग्य ) हों: क्‍्यों- 
कि-जो वचन पतक्तपात रहित ओर भव्य जीवों का कल्याणकारी होता है, वह 
साक्षर लोक मे अवश्य मानन योग्य हो जाता है | अतएव गणि का वाक्य राग 
द्वप से रहेत तथा सत्पथ का प्रदर्शक होना चाहिए | 

१५ जितपरिपत्‌ू--आचाये सभा के समक्ष न्याय पूचंक ओर सत्य 
कथन करने वाले हों । क्योंकि-जब परिषद्‌ में अक्षोभम चित्त होकर बेठेंगे तब 
प्रत्यक विषय पर शांत चित्त स इंहा अपोह कर सकेंगे, किन्तु जब चित्त श्रम 
युक्न होगा, तब निणय तो दूर रहा स्वसिद्धान्त से भी स्खलित हो जाने 
की सम्भावना है, अतएव शांतचित्त, न्यायपत्ती, बहुश्बत, समयज्ञ, पुरुष ही 
“ज़ितपरिषद्‌” के गुण वाला हो सकता है| 

१३ जितनिद्रः--निद्रा क जीतन वाला हो । कारणकि-आलस्य युक्क वा 
अप्रमाण स निद्रा लन वाला पुरुष अपूव ज्ञान क ग्रहण स वंचित ही ग्हता 
है. इस के अतिरिक्त जो पूर्वपठित शान होता है, वह भी विस्मृत होने लग 
जाता है; क्‍्योंकि-संदव निद्रा म॑ं रहन वाला जब अपन शरीर की भली प्रकार 
रक्षा नहीं कर सकता तो ज्ञान की रक्षा क्‍या करेगा ? जब वह ज्ञान की रक्ता 
से शून्य चित्त हो गया तो फिर वह गच्छु को रक्षा में किस प्रकार उद्यत हो 
सकता है ? इसलिये “जितनिद्र” अवश्यमव होना चाहिए । 

१४ मध्यस्थ-संसार पक्त में बहुत स आत्मा राग द्वेप के वशीभूत 
होकर न्याय के स्थान पर अन्याय कर बेठत हैँ, इसी कारण व सत्पथ का 
अवलम्बन नहीं कर सकते, अतएव आचाये प्रत्यक पदार्थ को माध्यस्थ भाव 
से दखन वाला हो, क्योंकि-जब समभाव से हर एक पदार्थ पर विचार किया 
जायगा, तब उस का निष्कर्ष शीघ्र उपलब्ध हो जायगा, इस लिये माध्यस्थता 
का गुण अवश्यमेव धारण करना चाहिए; जिस के द्वारा राग द्वष न्यून होकर 
आत्म विकाश प्रकट हो । 
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१४ देशश-जिस देश में आचाये की विहारादि क्रियाएं हो रही है 
उस देश के गुण कम ओर स्वभाव के जानने वाला हो तथा-देश भाषा 
वा देश का वेश तथा देश के यथोचित कार्यों का भली प्रकार ज्ञान होना 
चाहिए। क्योंकि-जब देश का परिशान टीक होगा तब वह किसी भी काये 
में स्खलित नहीं हो सकेगा । 

१८६ कालज्ष-जिस प्रकार देश के बोध से परिचित होना अत्यावश्य- 
कीय है, उसी प्रकार काल ज्ञान से भी परिचित होना चाहिए। क्योंकि- 
स्वाध्याय ध्यान, गोचरी, पतिलेखना तथा प्रतिक्रमणादि क्रियाएं सब काल के 
काल ही की जा सकती हैं । जब काल ज्ञान टीक होगा तब उक्क क्रियाओं के 
करने में कोई बाधा उपस्थित नहीं हो सकेगी | ज्ञिस का परिणाम आत्म- 
विकाश के होने भ॑ सहायक होगा। अतएव आचाये कालश अवश्य होना 
चाहिए तथा बहुत से क्षेत्रों में भिज्षा का समय पृथक २ होता हैं, जब उस 
क्षत्र का भिक्चा का समय टीक विदित होगा, तब आत्म-समाधि में किसी 
प्रकार भी बाधा उपस्थित नहीं होगी। यदि समय का भली प्रकार से 
बोध न होगा, तब अपने आत्मा में असमाधि ओर क्षत्र की अवहलना करने 
का उस को अवकाश प्राप्त हो जायगा। ये सब कारण समयज्ञ न होने के 
ही लक्षण हैं । 

१७ भावज्ञ-दूसरों के भावों का जानने वाला हो । क्योंकि-जब अरेंग- 
चेशओं द्वारा पर पुरुष के भावों का बोध हो जाता है, तब उस अ-ब्मा 
को सुबोधित करना सुगम हो जाता है: क्योंकि-जब तक भावज्ञ नहीं हुआ 
जाता तब तक उस व्यक्ति पर किया हुआ परिश्रम सफलता करने में संशया- 
त्मक ही रहता है। जिस प्रकार लदय के स्थापन किये विना परिश्रम व्यर्थ हो 
जाता है, तथा उद्देश्य के ग्रहण किये बिना निर्देश नहीं किया जाता, ठीक तद्धत्‌ 
भावों के जाने बिना किसी समय अर्थों के स्थान पर अनथों के उत्पादन करने 
की सम्भावना की जा सकती है। जिस प्रकार छुद्र परिषद्‌ के सन्मुख समभाव 
युक्त उपदेश फलप्रद नहीं होता , किन्तु किसी समय लाभ के स्थान पर हानि 
का उत्पन्न करने वाला हो जाता है । अतएव सिद्ध हुआ कि-'भावज्ञ” ही 
होकर प्रत्येक काये करना चाहिए । जब भावों के परिचित हो जाने पर काये 
किया जायगा तब उसकी सफलता में विलम्ब नहीं लगेगा वा अ्रल्प परिश्रम 
के द्वारा महत्‌ लाभ का कारण उपस्थित हो जायगा | 

१८ आसन्नलब्धप्रतिभ--वादी द्वारा प्रश्न किये जाने पर अतीव योग्यता के 
साथ युक्ति पूवेंक समाधान करने की जो शक्कि है, उसको “आसन्नलब्धप्रतिभ” 
कहते हैं। युक्तिसंगत समाधान द्वारा जो शान विशद्‌ रूप में प्रकट हो गया है 
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उस से अनेक भव्यात्माओं को अपना कल्याण करने का सोभाग्य प्राप्त हो 
जाता है। जिस प्रकार महाराज प्रदेशी के किये हुए प्रश्नों का समाधान भ्री केशी- 
कुमार भ्रमण ने युक्कि पूर्वक किया है ओर उन प्रश्नोत्तों को दख कर जीव- 

तत्व की परम आस्तिकता सिद्ध हो जाती है, एवं बद्ध ओर मुक्क का भी भली 
भांति ज्ञान हो जाता है। व्याख्याप्र्प्ति में निम्नेन्थी पुत्र आदि अ्रमणों के 
प्रश्नोत्तर को पढ़ कर “ आसन्नलब्धप्रतिम ” का शीघ्र पता लग जाता है। 
अतएव सिद्ध हुआ कि-अआचाये में यह गुण अवश्य होना चाहिए, जिस के 
द्वारा संघ-रक्ता ओर श्रीध्रमण भगवान महावीर स्वामी के प्रतिपादन किये 
हुए सत्य सिद्धान्त का श्रतीव प्रचार हो, जिस स भव्य आत्माएं अपना कल्याण 
करने में समथ हो सकें । 

१६ नानाविधदेशभाषाजश--आच्ाय महाराज को नाना प्रकार के 
देशों की भाषाओं का भी शाता होना चाहिए, ताकि वह प्रत्यथक देश मे जाकर 
वहीं की भाषा में भगवदुक्क धमम का प्रचार भली भांति कर सके | 

२० ज्ञानाचार्युक्क-शान के आचरण से युक्त अथांत्‌ मति, श्रत, 
अवधि, मनःपयेव, ओर कवल यथासंभव इन पांचों ज्ञानों से संयुक्त होना 
चाहिण, ताकि ज्ञान की आराधना हो सके ओर भव्य आत्माएं ध्वताध्ययन में 
लग सकें। उदात्त अनुदात्त ओर स्वगित, इत्यादि घोष स्वरों की शुद्धता पूर्वक 
ज्ञान-वृद्धि की चष्ठा करता रह: क्‍्योंकि-स्वाध्याय करने से शानावरणीय कमे 
क्षय हो जाता है। 

२१ दशनाचारयुक्क-दर्शन के आचार स युक्त अथोत्‌ सम्यकत्व में पूर- 
तया दृढ़ता तथा देव गुरु ओर धर्म में सवेथा प्रीति तथा जीवादि का यथाथ ज्ञान 
हो जान से दशनाचार की शुद्धि कही जाती है | जीवादि का यथार्थ ज्ञान होने 
पर उस में फिर शह्लादि न करनी चाहिए, तभी आत्मा दशेनाचार से युक्त 
हो सकता है, क्योंकि-शड्ठादि के हो जान स फिर दर्शनाचार की शुद्धि नहीं 
रह सकती। जब तक टदढ़ता में किसी भी प्रकार का सन्दृह उत्पन्न नहीं होता तब 
तक दशनाचार की विशुद्धि की सब क्रियाएं की जा सकती हैं| यदि यहां यह 
शूड्डा की जाय कि-जब दढ़ता ही फल अ्रष्ट है तब प्रत्यक प्राणी स्वमत 
की दृढ़ता में निपुण हो रहा है तो क्या उनको दश्शनाचारयुक्त कहा जा 
सकता है ? इस शंका का समाधान इस प्रकार है कि-जब पदार्थों का यथार्थ 
शान हो गया है तब उस यथाथे ज्ञान द्वारा दखे हुए पदार्थों में यथाथ ही 
निश्चय है, उसी को सम्यग दर्शन कहा जाता है। किन्तु जब अयथार्थ 
ज्ञान होगा तो उस में अतद्रूप ही निश्चय होगा. उसको मिथ्यादर्शन कहा 
जाता है ।अतएव सिद्धान्त यह निकला कि-यथाथ्थ निश्चय का नाम सम्यग्‌ 
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दशन है; परंच जो सम्यग दशन से अनभिज्नता रखन वाल अनेक ज्ञीव यह 
कहा करत हैं कि-हम को तो अपने निश्चय का फल होज़ाता है चाह पदार्थ 
कस हों । उन भद्र प्रकृति वाल प्राणियों को जानना चाहिए कि-यह अन्ध- 
विश्वास आप का कार्य-साधक न होगा. अपितु अन्त में शोक प्रदशक बन 
जायगा | जस कि-किसी व्याक्ष ने पीतल मे खुबरणे बुद्धि धारण करली, जब 
परीक्षक के सन्मुख पीतल रक्‍्खा जायगा, तब वह खुबरण पद का धारक कदापि 
न रहगा। फल उसका यह होगा कि-वह पश्चात्ताप करने लगगा तथा जिस 
प्रकार सूग नदी क रत म जल बुद्धि धारण करके भाग २ कर प्राणों से विमुक्त 
हो जाता है, टीक उसी प्रकार मिथ्या दशन के प्रभाव स प्राणी दुगति में जा 
गिरता है | यथार्थ निश्चय के लिये पदाथों का ज्ञान सूच्म बुद्धि से निरीक्षण 
करना चाहिए: क्योंकि-मिथ्यादशन के कारण ही जगत्‌ में नाना प्रकार 
के मत उत्पन्न हो रह हैं, जो मुमुक्षु आत्माओं को मुक्ति पथ में बाधक 
इस प्रकार सम्यग दशन के तत्त्व को जान कर प्रत्यक प्राणी को सम्यग 
दश्शन स अपन आत्मा को विभूषित करना चाहिए। यह भी बात हृदय मे 
अंकित कर लेनी चाहिए कि-सम्यगदर्शन के बिना कभी सम्यगशान ओर न्याय 
नहीं हो सकता | ह 

२२ चारित्राचारयुक्व-चारित्र ही आचार है जिसका, उसी का नाम 
चारित्राचार है। आचाये में चारित्राचार अथात्‌ सामायिकादि तथा आत्म- 
कल्याण करन वाली शुभ क्रियाएं सर्वदा स्थिर रहनी चाहिए । 

२३ तपआचारयुक्व-जिस प्रकार वस्त्र के तन्तुओं मे मल के परमाणु 
प्रविष्ट होजाते हैं, फिर उनको लोग ज्ञार वा उष्ण जल के प्रयोग से बाहिर 
निकालते है, टीक उसी प्रकार आत्म-प्रदेशों पर जो कमों क परमाणु सम्मिलित 
हो रहे है उनको तप रूपी आग की उष्णता से आत्म विशुद्धि के अर्थ बाहिर 
निकाला जाता है । उसी का नाम तप आचार है, क्योंकि-यावत्काल खुबण 
तप्त नहीं होता, तप्त ही नहीं बल्कि तप कर पानी रूप नहीं हो जाता तब तक वह 
मल से विम॒ुक्क नहीं होता, ठीक उसी प्रकार जब आत्मा तप के द्वारा आत्म-शुद्धि 
करता है, तभी यह कम मल से विम॒क्क हो कर मोक्षपद प्राप्त करता है । 
शास्त्रों न मुख्यतया तप कम क१२ भेद वर्णन किये हैं, परंच सब तप उत्तमता 
रखते हुए भी उन में ध्यान तप सर्वोत्तम प्रतिपादन किया गया है। क्‍्योंकि-केवल 
ज्ञान ओर मोक्षपद्‌ ध्यानतप के ही द्वारा उपलब्ध हो सकता है। अ्रतण्व 
निष्कष यह निकला कि-आचाये तप आचार से अवश्य युक्न होना चाहिए, जिस 
से वद्द कमे मल से शुद्धि पा सके । 
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२४ वीयोचार- मन वचन ओर काय के वीये से युक्त होना चाहिए 
अथीात्‌ मन में सदेव काल शुभ ध्यान ओर शुभ संकट्प ही होने चाहिए. 
कारण कि-जब मन में सत्य संकल्प ओर कुशल विचार उत्पन्न होते रहते हैं 
तब मन सम्यग्‌ ज्ञान, दशेन ओर चारित्र की ओर ही कुका रहता है, अन्य 
आत्माओं पर अशुभ विचार उत्पन्न नहीं हो सकता। अतः जब मन में शुभ 
संकल्प उत्पन्न होगए तब प्रायः अशुभ वाक्य का भी प्रयोग नहीं होता, अपितु 
मित ओर मधुर वाक्य ही मुख से निकलता है। जब मन ओर वाणी की भली 
प्रकार वि््द्धि हो जाती है. तब फायिक अशुभ व्यापार प्रायः निरोध किया 
जा सकता है । अतः आचाये के तीनों योग सदैव काल शुभ वत्तेने चाहिए। बल- 
वीये तीन प्रकार से प्रतिपादन किया गया है जैसे कि-पंडितबलवीये १ वाल- 
बलवीय २ ओर वालपंडित-बलवीये ३ | जिन-आज्ञा के अनुसार जो यावन्मात्र 
क्रिया कलाप किया जाता हैं, उसी का नाम पंडितबलवीय हे. ओर यावन्मात्र 
मिथ्यात्ववल से क्रिया कलाप किया जाता है वह सब वालवीय होता है 
कारण कि-वालवीय क द्वारा कर्म क्षय नहीं होते, बल्कि कर्मों का समुदाय 
विशेषतया एक्रत्र हो जाता है। इसी कारण उसे बालवीय कहा जाता है। जब 
आत्मा सम्यगदशन ओर सम्यगज्ञान स युक्त होता है किन्तु साथ ही वह देश- 
ब्रति ( श्रावक ) धर्म का पालन करन वाला भी हो जांव तो उस की क्रिया को 
बालपंडितवीय कहते हैं: कारण कि-यावन्मात्र संवरमाग में क्रियाएं करता है, वह 
पंडितबलदीय, ओर यावन्मात्र बह संसारी दशा में क्रियाएं करता है. वह 
वालवीय; सो दोनों के एकत्र करन सत्र वालपंडितवीये कहलाता है। अतएव 
आचाये पंडित वीयोचार स युक्क हो; जिस से संघ की रक्षा ओर कमे प्ररृतियों 
का ज्ञय होता रह | 

जब पंडितवलवीय द्वारा शिक्षा पद्धति की जायगी, तब बहुत से 
भव्य आत्माएं संसार चक्र से अति शीघ्र पार होने के उद्योग में लग 
जाएंग । 

२६ आहरणनिपुण-आहरण दृष्टान्त का नाम है; सो न्याय शास्त्र के अनु- 
सार जब किसी विवादास्पद विपय की व्याख्या करन का समय उपलब्ध हो जावे 
तो अन्बय ओर व्यतिरेक दृष्टान्तों द्वारा उस विषय के स्फुट करने में परिश्रम 
करे । कारण कि-यावत्काल युक्लकि यक्व दशन्तों सं उस विषय को स्फुट न किया 
जायगा, तावत्काल पर्यन्त वह विषय अस्खलित भाव में नहीं आ सकेगा, ओर 
ना ही श्रोतागण को उस से कुछ लाभ होगा। अतएव विषय के अनुसार दृश्शान्त 
होना चाहिए। जैस कि- किसी ने कहा कि -' पाप दुःखाय भवति ब्रह्मदत्ततत्‌ ” 
अर्थात्‌ पाप दुःख के लिय होता है, जिस प्रकार ब्रह्मत्त को हुआ, इस 
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कथन से सब प्रकार के पाप कम दुःख के लिये प्रतिपादन किये गये हैं. दृष्टान्त मे 
यह सिद्ध कर दिया है कि-जिस प्रकार ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती को पाप कम का फल 
भोगना पड़ा है, उसी प्रकार प्रत्यक प्राणी पाप कम के अशुभ फल का अनुभव 
करता रहता है। अतएव पाप कर्म स्वथा त्याज्य है तथा सूत्र में लिखा है कि- 
“ हिंसपसुयाणि दुह्शि यत्ता ” यावन्मात्र दुःख हैं व हिंसा से प्रसूत हैं अर्थात्‌ सर्च 
प्रक/र के दुःखों की जननी हिसा ही हैं, इस लिय हिंसा का सर्वथा परित्याग 
करना चाहिए | सो आचाये आहरण के विधान को पूर्णतया जानने वाला हो। 
२७ हतुनिषुण-जिस के द्वारा साध्य का ज्ञान हो जांब उसे हतु कहते 
तथा जो साध्य के साथ अन्वय वा व्यतिरेक रूप से रह सके उसी का नाम हेतु 
है, सो आचाय॑ हतुवाद में निपुण होना चाहिए। जब हेतु और देत्वाभास का 
पूणतया बोध होता है, तब ज्ञान के प्रातिपादन में किसी प्रकार से भी शंका का 
स्थान नहीं रहता । क्योंकि-वितरडावाद विचाद ओर धर्मवाद इन तीन प्रकार 
के वादों में से धमवाद करने की शास्त्रों म विधि देखी जाती है. सो धर्मवाद 
करते समय हेतु में निपुणता अवश्यमेव होनी चाहिए, जैसे किसी न कहा कि- 
यह पर्वत अग्नि युक्न प्रतीत होता है. तब किसी दूसरे न पूछा कि-किस हेतु से ? 
तब उस ने उत्तर में कहा कि-धूम के देखने से, इस प्रकार हेतु से पूंणतया पदा्था 
का बोध हो जाता है। अतः आचार्यचर्य हेतु निपुण अवश्यमंव होने चाहिएं। 
२८ उपनर्यनिपुण--जिस अथ को दृष्टान्त से दृढ़ किया जाता है उसी को 
उपनय कहते हैं, इस का अपर नाम दाषप्टीोन्तिक भी है। जव किसी अर्थ की व्याख्या 
में प्रमाण पूथंक उपनय की संयोजना की जाती है तव वह व्याख्या सामान्य 
व्यक्षियों के लिये फलप्रद हो जाती है, क्‍योंकि-उस के द्वारा अनेक भव्य 
आत्माएं खुमागे पर आरूढ़ हो जाती है | जिस प्रकार जबूचरित्र में उपनय के 
द्वारा परस्पर दृष्टान्‍्तों की रचना की गई है, क्योंकि-जंबूकुमार जी अपनी 
धमेपत्नियों के बोध के लिय जो दृश्शान्त दे रहे है, वे सवे उपनय कं द्वएरा ही 
कथन किए गए हैं। इस प्रकार के कथन से श्रोताओं को ज्ञान का लाभ भली 
प्रकार से हो सकता है । 


२६ नयनिपुण--नय सात प्रकार से वणन किये गए है, जस कि- 
नेगमनय १ संग्रहनय २ व्यवहारनय ३ ऋजुसूत्र ४ शब्दनय ४ समभिरूढ़- 
नय ६ एवं भूतनय ७ इन के अ्रथां में जो निपुणता रखने वाला है उसी का 
नाम नयनिपुण है | अनत धमात्मक वस्तुओं में से किसी एक विशिष्ट धर्म को 
लेकर जो पदाथों की व्याख्या करनी है, उसी को नयवाक्य कहा जाता है 
जैसे कि-- नयकर्णिका में संक्षेप से नयों का स्वरूप निम्न प्रकार से 
लिखा दैः- 
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वद्धमानं स्तुम: सर्वनयनद्णंवागमम | 
संक्षेपतरतदुन्नीतनयभेदानुवादतः ॥ 

टीका-नीयन्त प्राप्यन्त सदंशाड्ीकारेणेतरराशोदासीन्यन वस्तु- 
योधमागाो येस्ते नया नेगमादयः सर्वेच त नयाश्च सर्वनयास्त एवं नद्यः 
सरितस्तासामर्ंवस्समुद्रस्तत्तल्य आगमा वाक्पथों यस्य स तथा त॑ वद्ध॑मानं 
चरमजिनवर व्यय स्तुमः स्तुतिविषयीकुर्मः कुतः कस्मात्‌ तदुश्नीतनयभेदानु- 
वादतः तत्तस्य भ्रीवद्धमानस्य उत्प्रायल्यन नीत। वचनरूपण प्राप्ता य नयानां 
भदविशषास्तपामनुवादतः कथितस्थेव यन्क थे तदनुवादस्तस्मादनुवादतः 
कुमेः, इति शषः | कथ ? संक्षपतो 5ल्‍्पचिस्तरत इति ॥ १ ॥ 

भावार्थ--श्रनंत धमोत्मक घस्तुओं में स किसी एक विशिष्ट धर्म को 
लेकर अन्य धर्मों की ओर उदासीन भाव रखते हुए जो पदार्थों का वर्शन करना 
है, उसी का नाम नय है। व नेगमादि सच्चे नय ही नदियों के तुल्य हैं, उन नदी 
तुल्य नयों के समुद्र तुल्य आगम ( वचनमाग ) जिनका है उन चरम तीथ- 
कर महावीर भगवान्‌ को स्तुति का विषय करते हैं--अथावत उनकी स्तुति 
करते है । किस प्रकार स्तुति करते हैं? सो ही दिखलांत हैं-उस वर््धमान 
स्वामी के वचन रूप को प्राप्त हुए जो नय के भद-उन के अनुवाद स-अथांत्‌ 
कथन किए को पुनः कथन करन से ही उन की स्तुति करते हैं । 

नेंगमः संग्रहश्चेव व्यवहारजुसत्रकी 
शब्द: समभिरूढवेभूतो चात नया: स्मृता: ॥९॥ 

टीका--नगमति । न एको गमो विकल्‍पो यस्य स नेंगमः प्ृथक्‌ पृथक 
सामान्यविशषयाग्रदगात्‌ ॥ १॥ संग्रह्मयति घिशपान सामान्यतया सत्तायां 
ऋडीकरोति यः स संग्रह: ॥ २॥ वि विशपतयेव सामान्यमवहरति मन्यते यो- 
5सो ष्यवहारः ॥३॥ ऋजु वत्तमानमव सूत्रयति वस्तुतया विकल्पयति यःस 
ऋजुसूत्रको इन्द्र व्यवहारजुसत्रको ॥४४॥ काललिंगवचनेवाचकेन शब्दन 
सम॑ तुल्यं पयोयमदेउपि एकमेच वाच्य मन्‍्यमानः शब्दों नयः ॥५॥ से सम्यक्‌ 
प्रकारेण यथापयायेरारूढ्मथ तथव  भिन्‍नवाच्य मनन्‍्यमानः समभिरूढ़ा नयः 
॥६॥ भूत शब्दो5त्र तुल्यवाची एवं यथा वाचके शब्दे यो व्युत्पत्तिरुपो विद्य- 
मानो 5थो 5स्ति तथाभूततत्तल्या:थक्रियाकारिणंमच वस्तु वस्तुवन्मन्यमान 
एवं भूतो नयो इन्द्वे द्धिवचनमित्यमुना प्रकारेण दे विभो ! त्वया नया स्मृताः 
स्वागमे कथिता इंति शषः ॥र॥। 

भा०--अनेक प्रकार से सामान्य ओर विशेष अ्रहण करने से 
नेगम कहा जाता है ॥१॥ विशेष पदार्थों को जो सामान्यतया प्रहदण फरलेना 
है, उसी का नाम संग्रहनय दे ॥२॥ जो सामान्य को विशेषतया अभ्रहण करना है 
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वही व्यवह्ारनय है ॥३॥ जो मुख्यतया वत्तेमान काल के द्रव्य को ही स्वीकार 
करना है, उसी का नाम ऋजुसत्र नय है॥४॥पर्याय भेद होने पर भी जो काललिंग 
वाचक शब्दों को एक रूप स मानना है, वही शब्दनय है ॥५॥ सम्यग प्रकार 
स यथारूढ़ अर्थ को उसी प्रकार भिन्‍न वाच्य जो मानना है, उसी को सम- 
भिरूढ़ नय कहते हैं ॥६॥ भूत शब्द तुल्य अर्थ का वाची है इसलिये जो शब्द 
विद्यमान अर्थों का वाची है और अथक्रियाकारी में बरावारी रखने वाला है 
उसी को एवंभूतनय कहते हैं ॥७॥ अतः है विभो ! तू ने स्व आगम में इस प्रकार 
सात नय प्रतिपादन किय हैं अथोत्‌ तेरा आगम सात नयों का समूह रूप हैं । 
अथ।: सवषणि सामान्यविशुषावयवात्मका: 
सामान्य तत्र जात्यादि विशुषाएच विभदका: ॥३॥ 
टीका--अर्था इति सर्वेडपि निर्विशिषा अथा जीवादयः पदा्थों: सामान्य 
च विशषश्ध ताविव सामान्यविशेषों उसी अवयवों आत्मा स्वरूप यषां त 
सामान्यविशेषो मयात्मकाः संति नान्‍्यथा इति त्वया प्रतिपादितम्‌ । तत्र तयो- 
द्वयोमेध्ये यद्वस्तुनो जात्यादिकं रूप. तत्सामान्य जातिर्जीवत्वाजीवत्व- 
रूपा सा आदियस्य तद्‌ जात्यादि आदि शब्दाद्‌ द्रव्यत्वप्रमेयत्वादयों ग्राह्माः । 
वि विशेषेण भेदकाः पृथक्त्वस्य ज्ञापका ये चेतनत्वाचतनत्वादयो5साधारण- 
रूपा विशेषधर्मास्ते त्वया विभेदका विशेषाः प्रोक्का इत्यथेंः ॥३॥ 
भावाथ-है भगवन्‌ ! आपने जीव आदि सव्वे पदाथ सामान्य ओर 
विशपात्मक रूप से प्रतिपादन किये हैं, परंच उन दोनों में जो पदार्थों का 
जात्यादि धमं है उस को सामान्य घमं कहा जाता है ओर जो फिर उस 
जाति में भदादि किये जाते हैं, उसी का नाम विशेष धम हे। 
णक््यबुद्धिवंस्शत मंवेत्सामान्यथर्मतः 
वेशुषाच्च निज निज ठक्ष॒यति घट जना: ॥४॥ 
टीका-ह विभो ! त्वदुक्कलसामान्यधभत एकाकारप्रतीतिः एकशब्दवा- 
च्यता सामान्य जीवत्वघटत्वचेतनत्वादिक सामान्यमेव धमेः सामान्य- 
धमस्तस्माद्‌ घटशंत5पि घटानां शर्त घटशते तस्मिन्नपि एकाकारा या बुद्धि- 
मतिः सा जाता यस्यस पएक्यबुद्धिरीवशो जनो भवत्‌ त्वदुक्कसामान्यधम- 
तो घटशते5पि घटत्व॑ लक्षयदिति भावः | पुर्नावेशषात्‌ त्वडुक्वावशेषधमतों 
जनाः सर्वे नुखुरादयः प्राणिनों निज्ञ निज्ञ स्वकीयं स्वकीये रक्वपीतवर्णोदि- 
विशेषणविशिष्ट घट लक्षयन्तीत्यथः , समुदायमध्येडपि भदकलक्षणेर्विभिद्य 
ग्रहन्ति न मुहान्तीति संमोहहारी महांस्तवोपकारः ॥४॥ 
भा-हे भगवन्‌ ! सामान्य धममं विशेष रूप धर्म से भिन्‍न होता दे, जिस 
प्रकार १०० सो घट को एकाकार प्रकृति होने से सामान्यवुद्धि रूप से एका- 
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कार से देखा जाता है, ठीक उसी प्रकार विशेष रूप धर्म को छोड़ कर जीवा- 
दि तत्त्वों को सामान्यतया एक रूप स देखा जाता है, परंच उक्त शत १०० घटों 
को जब जन पृथक्‌ २ भाव स ग्रहण करते हैं, तब वे अपने २ स्वीकार किये 
हुए घट को पृथक्‌ २ रूप स देखत है| जसे कि-यह हमारा घट पीतवण वाला 
हैं तथा यह इस का घट रृष्ण रंग वाला है अथांत्‌ समुदाय में भदक 
लक्षण द्वारा वे मूढ़ता को प्राप्त नहीं होद, यही आप का परम उपकार है, जो 
पदार्थों का यथाथ स्वरूप वर्णन किया है । 

नगमी मन्यते वस्तु तदेतदुमयात्मकम्‌ 

निविशण न सामान्य विशुषाइपि न संद्विना ॥५॥ 

तदेतक्त्वदुक्कपूवों नेगमो नेगमनामा नय उभयात्मक॑ वस्तु मन्यत उभो 

दो सामान्यविशपो अवयवो आत्मा स्वरूप यस्य वस्तुनस्तदुभयात्मकं 
तत्तादगरूप वस्तु पदाथ मन्यते स्वीकरोति। कुतरत्वदाज्षञायां निर्विशेष सामान्य 
न निगतो दूरीभूतोी विशषो विशपरों पयोयो वा यस्य तक्निविशपमीटगरूप 
सामान्य न विद्यत तद्विना सामान्य विशेष वा द्रव्य विना रहेतो विशपों न 
विद्यंत5त उभयात्मक॑ गृह्ाति । यदि सम्यगदश्टरियमितिचन्न-अय हि द्रव्य 
पयोय॑ च॒ द्वयमपि सामान्यविशपयुक्र॑ मनन्‍्यते, ततो नाये सम्यगदए्टि- 
रित्यर्थ: ॥५॥ 


भा०--नैगम नय पदार्थ के दोनों घर्म मानता है अर्थात्‌ पदाथ 
सामान्यधर्म ओर विशेषधम दोनों धर्मों के धारण करन वाला होता है, 
परन्तु सामान्य धमं स विशेष धम पृथक नहीं हो सकता ओर नाहीं विशप- 
धम सामान्यधम स पृथक हो सकता है | अतएणव नेंगमनय के मत स 
सब पदार्थ उक्त दोनों धर्मों क धारण करन वाले दख जात है. किन्तु द्वव्य 
ओर पयाय रूप प्रक्रियाओं को सम्यगदष्टि सामान्य और विशप रूप धर्मों स 
युक्ल मानता है। तात्पय यह है करि-द्वव्य पयाये युक्क तो होता ही हैं; अतणव 
सब द्वव्य सामान्य ओर विशप रूप धर्मो स युक्क प्रतिपादन किया गया है। 
अब संग्रह नय का विपय कहते हैं । 
संग्रहो। मनन्‍्यत वस्तु सामान्यास्मकमव [हि 
सामान्गव्यतिरिकरो5स्ति न विशुषः खपुप्पदत्‌ ॥६॥ 
सेग्रहः-संग्रह नामा नयस्तु सामान्य द्रव्यसत्तामात्र जातिमातज्ं वा य- 
त्तत्‌ सामान्य तदेवात्मा स्वरूप यस्य तत्तथा तट्धस्तु एव वस्तुतया मन्यत 
कस्माद्धि यस्मात्‌ सामान्यव्यतिरिक्कः सामान्यात्‌ प्रथकभूतो विशषो नास्ति 
न विद्यते तद्धिना विशपः खपुष्पदद्‌ आकाशकुसुमतुत्योउस्तीति न वोप- 
देशो बत्तेत तस्मात्‌ ॥६॥ 
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भा०--संग्रह नय सामान्य धमं को दी स्वीकार करता है, कक्‍्योंकि- 
संग्रह नय का मन्तव्य है कि-सामान्य धम युक्त ही द्रव्य का सत्‌ लक्षण है। 
कारण कि-सामन्य धर्म से व्यतिरिक्त कोई विशेष रूप धमे पृथक देखा नहीं 
जाता। यदि काई यह कह देवे कि सामान्य धमे स व्यतिरिक्त कोई विशष 
रूप धमे ओर भी है, तो यह कथन उस का आकाश के पुष्प के सदश है 
क्योंकि-जिस प्रकार आकाश के पुष्प वास्तव में असत्य होते हैं, ठीक उसी 
प्रकार सामान्य धम से व्यतिरिक्त विशेष धमे को भी स्वीकार करना असत्य 
रूप ही है। 
अब सग्रहनय उक्त कथन को दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करता है-- 
दिना बनरपर्ति को5पि निम्बाम्रादिन दृश्यते 
हस्तादन्तभाविन्ये। हि नाडगुल्याद्यास्ततः पृथक्‌ ॥ ७ ॥ 
अस्येवाभिप्रायं दृश्शान्तेन द्वढयन्नाह-वनस्पाति सामान्याभिधाना या 
वनस्पतेजातिस्तां बिना तरूत्वत्यांगन निम्बाप्रादिनिम्बश्व आम्रश्थ निम्बाश्नो 
तावादी यत्र दृग्रव्यापारे स निम्बाम्नादिः कोउपि न दृश्यते दड़मार्गे ना- 
वतरति यत्न यत्र वृक्ते दग व्याप्रियत तत्न तत्र वनस्पतित्वमव दृश्यते5तः 
सामान्यमेव वस्तु एनमेघ द्रढयति हि-यस्माद्धस्तादिष्वद्गष्वन्तभाविन्यो- 
5गुल्य आदिशब्देन हस्ततललेखानखदन्ताक्षिपत्रादीनि यथा ततो 
हस्तायजक्ुतः पूृथडः न भवंति तथा सामान्यतः पृथग विशेषो नास्ती- 
त्यथेः ॥ ७ ॥ 
भावाथ-सामान्य धमे से पृथक्‌ कोई भी विशेष धमं नहीं हे, जिस 
प्रकार वनस्पति से पृथक्‌ काई भी फल वा वृक्ष दृष्टिगोचर नहीं होता। 
जब आज्न वा निम्बादि वृक्ष दृष्टिगोचर होते हैं, तब ही वनस्पति का बोध 
हो जाता है. परंच वनस्पति से पृथक्‌ कोई भी वृक्ष नहीं देखाज़ाता | जिस 
प्रकार हस्त में अगुलियां ओर नखादि अन्तभूत दो जाते हैं, ठीक उसी 
प्रकार से वृत्तादि घनस्पति के अन्तभूत है । क्‍्योंकि-वनस्पति एक 
सामान्य धमं है, ओर आम्रादि वृक्त उसके विशेष धरम हैं; परन्तु वे 
वनस्पति से पृथक्‌ नहीं देख जाते, अतएब सामान्य धमें ही मानना य॒क्ति 
संगत सिद्ध होता है । 
अब संग्रहनय के प्रति व्यवहार नय कहता है-- 
विशषात्मकमेदार्थ व्यवहारश्च मन्यते 
विशुर्षाभन्‍्न सामान्यमसत्‌ खराद्रिषाणुदत्‌ ॥5॥ 
टीका--व्यवहारश्च व्यवह्रनामा नयः विशेषात्मक॑ पयोयस्वरूप- 
मेवार्थ पदाथ मन्यते कक्षीकुर्त कुतो जिनोपदेशे विशेषभिन्न विशेषात्‌ 


( ७७ ) 


पृथगभूत॑ सामान्यमसद्‌ नास्ति खरविषाणवत्‌ रासभश्टक्ृवत्‌ रतहिं 
विशेषमात्र एव पदाथः ॥ ८॥ 

भा० व्यवहारनय विशेषात्मकरूप पर्यायस्वरूप वस्तु को स्वीकार 
करता है, उसका यह भी मन्तव्य है कि-विशेष से भिन्‍न सामान्यप- 
दाथे खर के विषाणों (सींग ) के समान असद होता है । 


अब वह अपने सिद्धान्त को दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करता है- 
वनस्पति गृहाणेति प्रोक्त मृहृतति कोषपि करिम्‌ 
विन विशषान्नाम्रार्दीस्तन्निरथंकमेद तत्‌ ॥६॥ 
एनमेवोदाहरति--यदा कनचिट्वकत्रा कश्चिदादिष्टः भो ! त्वं 
चनस्पति ग्ृहाणति प्रोक्के कथिते सति कि को<5पि निम्बाम्तादीन विशेषान 
विना ग्रह्माति न कोउपि गृह्ाति तत्तस्मात्‌ कारणाद्‌ ग्रहणाभावात्तत्सामान्य॑ 
निरथक निष्फलमेवेति ॥ ६॥ 
भा०--जेसे किसी न कहा किल्‍हे आये ! पुत्र ! वनस्पति लाओ, 
तो कया आम्र वा निम्बादि के नाम लिये बिना वह किसी फल विशेष को 
ला सकता है ? कदापि नहीं, तब सिद्ध हुआ कि-विशेष के विना ग्रहण 
किये सामान्यमाव निथेक ही होता है । अब उक्क ही विषय में फिर 
कहते हैं- 
ब्रणपिश्डीपादकर्पादक छोकृप्रयोजन 
उपथागा विशष; स्थात्‌ सामान्य नहि कहिंचित्‌ ॥ १०॥ 
टीका-तथा च वरणपिण्डीवर्ण मनुपष्यादीनां शरीरे प्रह्ारादिजञात- 
चात॑ तस्मे पिए्डी पश्कादिकरणं तथा पादलेपः पादलेपकरणं तयोद;ेन्द्ध 
आदिपदाच्चक्षुरज्जनादिके लोकानां जनानां प्रयोजन कार्य तस्मिन विशेषे 
परयोयेरुपयोगः साधने स्याहृवति सामान्य सश्षामात्र सति कर्हिचित्‌ 
कदाचिद्पि न कार्यसिद्धिभवतीत्यतो विशेष एवं वस्तु ॥ १०॥ 
भा०--मनुष्यादि के शरीर में प्रहारादि क लग जाने से पह्टिकादि 
करना तथा पादलेप करना आदि शब्द स चक्तुरंजनादि करना इत्यादि प्रयो- 
जनों के उपस्थित हो ज्ञान पर विशेष भाव स ही काये सिद्ध हो सकेगा। 
अथाोत्‌ जिस रोग के लिये जिस ओषध का प्रयोग किया जाता है उस ओऔपध 
का नाम लेने से ही वह ओपषधि प्राप्त तो सकगी । केवल ओरोषधि ही दे दो 
इतने ही कथन मात्र स क।म नहीं चलगा । अतः सिद्ध हुआ कि विशेष ही 
कार्य साधक हो सकता है | नतु सामान्य पदाथ । 
झव व्यवहार नग्र के प्रति ऋजुसत्र नय कहता हैं- 
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ऋजुसूत्रनयो वस्तु नातीते नाप्यनागतम्‌ 
मन्यते केवर्क किन्तु वत्तेमानं तथा निजम्‌ ॥११॥ 
टीका- ऋजुसत्रनयस्तु ऋजु सरले वत्तमान सूत्रयति संकल्पयति 
इति ऋजुसूत्रः स चासी नयश्यथ नातीतमतीतः पूवानुभूतपयायस्त॑ वस्तुतया 
न मन्यते तस्य विनष्रत्वाद. नापि अनागते भविष्यभाव तसस्‍्याद्राप्यनुत्पन्न- 
त्वात्‌ , किन्तु केवलमेक वत्तेमानपयाय तथा निज्ञ स्वक्रीयें च भाव॑ वस्तुतया 
मन्‍्यत कायकारित्वात्‌ ॥११॥ 
भा०--ऋजुसूत्र नय पदार्थ के वत्तमान काल के पयोय को ही स्वीकार 
करता है | क्योंकि-उस का मन्तव्य है कि-जो पदा्थ-का भूत पयोय हो चुका 
है, वह तो नष्ट हो चुका है, ओर जो उस पदाथ का भविष्य मे पयाय उत्पन्न 
होन वाला है, वह अभी तक अनुत्पन्न दशा में है। अतएव जो वत्तमान काल 
में उस पदाथ का पयाय विद्यमान है, वही काय-साधक माना जासकता है। 
इसलिय सिद्ध हुआ कि-वत्तमान काल के पयाय को ही ग्रहण करना चाहिये। 
अब उक्त ही विषय मे फिर कहत ह- 
अतीतेनानागतन परकीर्येन वस्तुना 
न कार्यासद्धिरित्येतद्सद्गगनपद्यवत्‌ ॥११२॥ 
टीका--कस्मादेवमित्यत आह । अतीतो बिगतो भावस्तेन अनागतो 
भविष्यमाणो यो भावस्तेनापि परकीयो यथा सामान्यनरस्यथ पूर्चतनो वा 
भविष्यत्‌ पुत्रजीवो5चुना राजपुत्रत्व॑ प्रापः पर॑ सः परकीयस्तेन वस्तुना 
जिनः कार्यसिद्धिनांक्का इति कछकृत्वा एतदतीतानागतपरकीयपर्यायरूप 
वस्तु गगनपद्मवदाकाशाराविन्दवद्सदविद्यमानं मन्यत ॥१२॥ 
भा.--जो अतीत काल के भाव हैं, वे विनष्ट हो चुके हैं, ओर जो 
भाविष्य काल के है, वे वत्तमान काल में अनुत्पन्न है । अतएणय जो 
वत्तमान काल का पयोय विद्यमान है, वही कार्य साधक हो सकता है 
क्योंकि-जेस किसी का पुत्र पूवावस्था में राज्यपद प्राप्त कर चुका हो 
परन्तु वत्तेमान काल में वह राज्यपद से च्युत हो चुका है. अतएणच उसकी 
पूवराज्यावस्था वत्तेमान काल मे कार्य-साथक नहीं हो सकती तथा जो 
भविष्यत्‌ काल में किसी व्यक्ति को राज्यावस्था की प्राप्ति की संभावना 
हो तो भी वह राज्यावस्था वत्तेमान काल में कार्य साधक नहीं है अतएव 
वत्तेामान काल के विना भूत ओर भविष्य अवस्था आकाश के पुष्प 
सदृश ही मानी जासकती है। फिर उद्क ही विषय में कहते हैं- 
नामादिषु चतुर्ध्वुपु भादभव च मनन्‍्यते | 
न नमस्थापनाद्रव्यारायवमग्रतना अपि ॥ १६ ॥ 
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टीका--अयमृजुसूत्रनय एप्वनन्तरं वक््यमाणेष चतुषु निक्तेपषु एक 
भावनिक्तषेपमव वास्तव मन्यत, नामस्थापनाद्रव्याणि न मनन्‍्यते. तेषां 
परकीयत्वादनुत्पन्नविनण्रत्वाच्च, तत्र नाम वक्‍तुरुल्लापरूपं वा गोपालदार- 
कादियु गतामैन्द्राभिधान परकीय्य स्थापना चित्रपटादिरूपा परकीया द्वव्यं 
पुनभाविभावस्थ काग्ण तच्चानुत्पन्न भूतभावस्थ कारण तु विनष्टम्‌ 
एवमग्रतनाः शब्दादयसत्रयो नया भावनित्तपमंव स्वीकुवेन्तीत्यथः॥ १३ ॥ 


भा--यह ऋजुसत्रनय नाम स्थापना द्रव्य और भाव इन चारों 
निक्तपों में स कबल भाव निक्तप को ही स्वीकार करता है. क्योंकि--उसका 
यह मन्तव्य है कि--परकीय वस्तु अनुत्पन्न ओर विनष्ट रूप है, अतः वह 
काय साधक नहीं हो सकती । गोपालदारकादि में इन्द्रादि का नाम 
स्थापन किया हुआ कार्य साथक नहीं होता है। इसी प्रकार चित्र पटादि 
रूप भी परकीय पर्यायों के सिद्ध करन में असमथ देखे जाते हैं। जेस-किसी 
न किसी का चित्र किसी वस्तु पर अंकित करदिया, तब वह चित्र उस 
व्यक्ति की क्रियाओं के करन में असमथ है । केवल वह देखने रूप ही है । 
अतएव इस नय का मन्तव्य यही निकलता है । भाव निक्तप ही जो वत्तेमान 
काल में विद्यमान है वही अभीए काये की सिद्धि करन में समर्थता रखता 
है । नतु प्रथम तीन निक्तेप कार्य साधक हो सकते हैं । इसी प्रकार अगले 
तीन नय भावनित्तेप को ही स्वीकार करते है । तथा च 
अर्थ शुब्द नयापइनक: परयाथग्कर्मेव च 
मन्यत कुम्मकरशघरटांध्काथवाचका: ॥ ५४ ॥ 
टीका--शब्दगामा नयः शब्दः पुंख्नी-नपुसकाद्याभिधायकोल्नाप 
स्तत्प्रधानों नयः शब्दनयः स अनकेः शब्दपयांयेरुक्कोउपि अथ वाच्ये 
पदाथमकमेव मन्यंत, कुतः ? हि यस्मात्‌ कुम्म:ः कलशों घटः एते शब्दाः 
सव्वेदशाभाजिनरकस्य घरटाख्यपदाथस्य वाचकाः कथितास्ततः सिद्ध 
मंनके: पर्यायेरुक्को उप्याभिधय एक एंवत्यथेः-- ॥१४॥ 
भा०--शब्दनय पुरछ्लिग स्त्री नपुसकलिंग आदि अनेक प्रकार 
के शब्दों के अर्थो को जानकर जो अथों को प्रधान रखता हैं, उसी का नाम 
अथ है। जैस कि-कुंभ कलश घट यह सब भिन्न शब्द होने पर भी घट शब्द 
के अथ के ही वोधक हैं: अतएवं अनक पयोयों के शब्द अनक होन पर भी 
अथनय अथ ( अभिधय ) को ही मुख्य रख कर एक ही मानता है ) 
ब्रंत समाभरुदे।५थ (भन्नपयायमदतः 


मिन्‍्नाथ: कुनकरशवंटाथरपर्टादिवत्‌ ॥ १४ ॥ 


( ८० ) 


टी०-समाभिरूढड समतिशंयन  व्याकरणव्युत्पत्त्याद्यारूढ़मवाधमण्नि- 
मन्वानः समभिरूढ़ो नयः परयोयभेदतः परयोयशब्देन भदः पयोयभेदस्तस्माद 
भिन्न पृथक भूतेमवाथवाच्य ब्त मन्‍्यते कुतो ? वद्धमानस्वामिना कुंभकलश- 
घटशब्दाभिन्नाथा: पृथगरथवाचकाः कथिता यथा-कुम्मनात्‌ कुम्मः कलनात 
कलशः घटनात्‌ घटस्ततः सिद्ध शब्दभद वस्तुमदो घटपटादिवत्‌॥ १५ ॥ 
भा०--समभिरूढ़नय व्याकरण शास्त्र की व्युत्पत्ति के साथ भिन्न 
पयोय के शब्दों के भिन्न २ अथ के होने से पदार्थों को मानता है, जेसे कि- 
कुभन होन स कुंभ कलन होने से भिन्न कलश चष्टा करने से घट, सो शब्दमेद 
होने स वस्तु भद्‌ इस नय के मत से स्वयमव ही हो जाता है। सारांश इसका 
इतनाही है कि-यावन्मात्र पयायवाची शब्दों के नाम हैं तावन्मात्र ही वस्तु 
भेद और अथ भेद इस नय के मत से मान जांत है क्योंकि-इस नय का अर्थ 
केवल अभिधेय ही नहीं है, किन्तु पयोय वाची शब्द, फिर उन शब्दों के भिन्न 
भिन्न अथा को स्वीकार करना इस नय का मुख्योद्देश्य है । 
यदि पर्यायभंदेषणि न भेदो वस्तुनों अवेत्‌ 
भिननपर्याययोन स्यात्‌ सकुम्म-पट्योरपि ॥१६॥ 
टीो०--यदि शब्दपयाय भेदेष्पि वस्तुनः पदार्थस्य भेदों न भवेन्न- 
जातस्तहिं भिन्नः पर्याय: शब्दों ययोस्तो भिन्नपर्यायोी तयो: कुंभ-पटयोरपि 
स भदो नस्यादित्यथः ॥१६॥ 
अथे--यदि शब्द ओर पयाय के भेद होने पर भी वस्तु का भेद न 
माना जाय तो फिर पर्यायभद ओर शब्दभद होने पर भी वस्तुओं का भद्‌ न होना 
चाहिए। जैसे कि-घट ओर पट यह दोनों पदार्थ भिन्न २ पयायों ओर भिन्न २ 
शब्दों वाल हैं, यदि अथे भद्‌ न माना जायगा तो उक्क दोनों का भेद भी सिद्ध 
न हो सकेगा। अतएव इस नय के मत मे शब्द भेद के द्वारा बस्तु के अर्थभद 
का होना आवश्यकीय मानागया है। 
अब पएवमभूत नय के विषय में कहते हैं । 
एकपयायामिधयमणि वस्तु च मन्‍्यते 
काय स्वकीय कुदाणुमवंभुतनये| श्रुवम्‌ ॥१७॥ 
टी०--एवम्भूतनामा नयः एकपर्यायाभिधियमपरि एक एवं यः पयाय: 
शब्दः स एकपयोय एक शब्दस्तनाभिघियमपि वस्तु वाच्यम्‌ | थ पुनविद्यमान 
भाव रूपमपि प्र निश्चयन स्वकीयमात्मीय कार्य निजञ्ञांथ क्रियां कुबोण 
पश्यति तदेव तद्धस्तु वस्तुवन्मन्यत नान्यदा 'अथेक्रियाकारिसत्‌” इति 
जिनोपदेशो वत्तत अतो यत्‌ स्वार्थक्रियाकारि तदेव वस्तु इत्यथः ॥१७॥ 
भा०--एवंभूतनामा नय के मत में एक पयोय के अभिधय होने पर भी 


( परे ) 


छोर 


एक ही पयाय का वाची जो शब्द है: वही एक शब्द उस अभिधेय का 
वाची है, क्योंकि-विद्यमान भाव ही (ध्रव) निश्चय स आत्मीय काये के करने 
वाला देखा जाता है | अतएव तद्गप वही वस्तु है, अन्य नहीं तथा शास्त्र मे 
स्वारथक्रियाकारी वस्तु मानागया है | इस कारिका का सारांश केवल इतना ही 
है कि-एवेभूत नय केवल स्वाथक्रियाकारी वस्तु को ही वस्तु मानता है, 
अन्य को नहीं अर्धात्‌ जो अपन गुण भें पृ हे घही वस्तु है, यही इस नय का 
तात्पय है । 
याद कार्मकर्वाणा5परीप्यंतः तत्तया से चत्‌। 
&। पर्प्‌ ने घटव्यपठटशः फ़ारध्यत ॥ १८॥ 
वृक्तिः-- यदि स पदाथस्तदा तस्मिन काल कायमकुवांणो 5पि स्वाथ- 
क्रियामकुवन्नपि चत्‌ तत्तया वस्तुतया इप्यत अभ्युपगम्यत भवता ताईपटेडपि 
प्रटव्यपदशों घटशब्दवाच्यता कथ नप्यते कस्मान्नच्छविपयीक्रियत । किम- 
त्रापराधः यथा स्वार्थक्रियामकुर्वाणो घटों घटत्वव्यपदेशभाग भवति तथा 
घ्रटक्रियाउभाववान्‌_ पटोउपि घटो भवतु स्वकार्येकारणाभावस्थो भयज्रापि 
समानत्वादित्यथः ॥ १८ ॥ 
अथ-यदि वह पदाथ उस काल मे कार्य न करता हुआ भी अर्थात्‌ स्वाथ 
क्रिया न करन पर भी उस वस्तु को वस्तुतया मानता है अथात वस्तु के 
भाव को स्वीकृत किया जाता है तो फिर पट में भी घट शब्द की वाच्यता 
क्यों नहीं स्वीकार की जाती ? तथा क्यों उक्त पदाथ को इच्छा विषयक 
नहीं किया जाता इस प्रकार मानन मे उक्त पदाथ न क्या अपराध किया 
है ? क्योंकि-जिस प्रकार स्वार्थ क्रिया न करन पर भी घट घटत्व के व्यपदेश 
का भागी बनता है उसी प्रकार घट क्रिया का अभाव वाला पट भी घट 
होजाव कारण कि स्वकाये के अभाव होने स दोनों को ही समान होने स 
पत्तसमसिद्ध हो जाता है इस कारिका का सारांश इतना ही है कि-ज्ब 
प्रट स्वक्रिया क न करन पर भी घटत्व का भागी बन जाता है तो फिर 
प्रटक्रिया के अभाव वाला पट भी स्वक्रिया क अभाव के सम होन से घट 
हो जाना चाहिए। कारण कि-- 
यथोत्तरविशुद्धा: स्थुर्नाकेः सप्ता प्यमी तथा ॥ 
ए्ककः स्याच्छुत मदस्तत: सप्तशताअर्मा ॥ १६॥ 
वृत्तिः--अमी साक्षादुक्कपृवाः सप्तापि सप्तसेख्याका अपि समुश्याथः । 
नया यथोत्तरविशुद्धा यथा २ उत्तरा उपयेपरि वकत्तन्त तथा २ विशुद्धा 
ये5न्ते यथोत्तरविशद्धाः स्य॒ुभंवन्ति | तथा एकेकः एकश्व एकश्व एकेको 
नयः श॒तं शतप्रमाणं भदः प्रकारतः स्याद्धावति। ततो अमी नयाः सप्त इति संख्या- 
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का अपि भवन्तीत्यथे: । 
अथ-ऊपर जो सप्त संख्यक नय कहे गये हे। वे उत्तर २ संख्या में विशद्ध 
माने जाते हैं। अर्थात्‌ पर्व नय से उत्तर नय अत्यन्त विशद्ध हैं। इतना ही नहीं 
किन्तु एक एक नय के उत्तर भद सो २ होते हैं इसलिये सात मूल नयों के उत्तर 
भद खात सो होते हैं । 
अथवभृतसमानिरूढयो: शुब्द एव चेत्‌। 
अन्तभावस्तदा परच नया: पंचशुतीमिद: ॥ २० ॥ 
वृत्ति:-अथ चेदू यदि एवम्भूत-समभिरुढ़योः एवभूतश्व समभि- 
रूढ्श्व ती तथा तयोदयो:' शब्दे-शब्दनयेन्तर्भावो भवत्‌ , तदा एंवत्यवधारणात्‌ 
पंच नया भवंति। तदा पञ्चशतीभिद्‌ः-पञ्चानां शतानां समाहारः पशञ्चशती | 
भिद्न्त आभिस्ताभिदः, पंचशती च ताः भिदश्चेति तथा नयानां भवन्तीत्यर्थः । 
अथ--यदि एवंभूत ओर समभिरूढ़ यह दोनों नय. तथा यह दोनों 
शब्दनय शब्दनय में अन्तभाव हो जावें तव फिर पांच नय होते है ओर सात सो 
भदों के बिना केवल पांच नयों के ४५०० भद हो जाते हैं तात्पये इस कारिका का 
इतना ही है कि जब शब्दनय के ही अन्तभूत समभिरूढ ओर एवंभूत नय 
किये जायें तब मूल पांच नय ही रह जाते हैं। अतः फिर उनके उत्तर भद भी 
४५०० सो रह जाते हैं। एवं शब्द सूत्र में अवधारण श्र में आया हुआ है । 
द्रव्यास्तिकपयायास्तिकयोरन्‍्त मंवन्त्यमी 
आदावादिचतुध्यमन्त्य चान्त्याउस्त्रयस्ततः ॥ २१॥ 
वृत्ति:-अमी सप्तापि नया द्र॒व्यास्तिकपर्यायास्तिकयोरन्तर्भंवन्ति. 
द्रव्यमेबास्तितया प्रस्ययन द्वव्यास्तिकसः . परयोयभावमवास्तितया 
अभिदधत्‌ पयोयास्तिकः द्वव्यास्तिकश्व॒ पर्यायास्तिकश्च तो तथा तयोद्धयो 
मंध्य अन्तर्भवन्त्यवतरन्ति । आदी द्वव्यास्तिकि आदिचतुएये नेगमादि- 
चत्वारो भवन्ति । अन्तेभवोन्त्यस्तस्मिन्नन्त्य. पयोयास्तिके अन्त्यास्त्रयः 
शब्दाद्रा: भवन्तीत्य थे; । 
थ-यह सातों नय द्रव्यास्तिक ओर पयोयास्तिक नयों के अन्तभूत भी 
हो जाते हें । क्‍्योंकि-द्वव्य के प्रतिपादन करने से द्रव्यास्तिक नय कहा जाता 
है। ओर पयाय के वर्णन करने से पयोयास्तिक नय कहा जाता है सो इस प्रकार 
सातों नय उन दोनों नयों के अन्तभूत मान जा सकते हैं अपितु आदि क चारों 
नय द्रव्याथिक नय के नाम से कहे जाते ८ अन्त के तीनों नय पर्यायाथिक 
नय के नाम स कथन किये गए है क्योंकि-नेगमादि चारों नय द्रव्य को 
मुख्य रखते हैं। शब्द, समभिरूढ़ ओर एवंभूत नय यह तीनों नय पयोय को 
मुख्य रखते है | इसी वास्ते इन को पयोयार्थिक नय कहा गया है। 


(६. # हे: ) 


अब सूत्रकार उपसंहार करते हुए श्री भगवान्‌ की स्तुति इस प्रकार से 
कि 
करते हैं । 


! 


सर्वे नया ऋषि विराधनत मिथस्ते । 
सेभूय साधु समय भगवन्‌ भजन्त॥ 
भूप इव प्रतिभटा मुवि सावेभोम- 
पादाम्बुज प्रधनयुक्तिपणजित द्राकू ॥२२॥ 

वृत्ति--हे भगवन्‌ ! हे श्री वद्धमान स्वामिन ! मिथः परस्परंविरोध- 
भ्रतो८५प विरोधो विरुद्धाइ्ििप्रायस्त विश्रति धारयन्ति ये ते तथा विधा सर्वे 
समसस्‍्ता अपि नयाः सम्भूय एकीभूय साथु समीचीने सुन्दर ते तब समय 
सिद्धान्त भजन्त सवन्त, के के इव भुवि प्रधनयुक्षिपराजिता भुवि पृथ्व्यां 
प्रधनाय युद्धाय युक्किः प्रबलपुगयबलनापूर्वेसेन्यरचना तया  पराजिताः 
पराजयं प्राप्ताः प्रतिमटा विपक्षजतारों भूपा द्राकशीघ्र सवा परिपूर्णपद्खण्ड- 
भूमी भोग्या यस्य स सार्वभोमश्रक्रवर्ती तस्य पादाम्बुजं॑ चरणकमलमिवे- 
त्यर्थः ॥२२॥ 

अधथ-हे श्रीभगवान वद्धमानस्वामिन्‌ ! जिस प्रकार परस्पर विरोध रखने 
वाले राज़ा लोग सम्राद चक्रपत्ती क चरण कमलों को सवन करत हैं उसी प्रकार 
यह सातों नय परस्पर विरोध धारण करत हुए भी जब आप क पवित्र शासन 
को एकीभूत होकर सवबन करंत हैं तब यह सातों नय शान्त भाव धारण 
करलत हैं क्योंकि-आपकी वाणी 'स्यात्‌ शब्द” परस्पर के विरोध को मिटांन 
वाली हैं अतणव जिस प्रकार विरोध छोड कर राजागण चक्रवर्ती के 
चरणकमलों की सवा करते हें उसी प्रकार सातों नय आप के शासन की 
सवा करते हैं अथांत्‌ सातों नयों का समृहरूप आपका मुख्य सिद्धान्त है । 

इत्थ नयाथकवचःकुमुर्माजनन्दुगैरोडचचितः संबिनय विनयामिव्रन । 
प्रीद्वीपबन्दग्बंग विजयादिदेवसूरी शितुविजयसिह गुगेश्चतुध्य ॥२२॥ 
नयकर्णिका समाप्ता ॥ 


वृक्तिः-इत्थे पूवाक्षप्रकोरण नयानामर्थोां नयाथा: सो5स्ति यपां तानि 

नयाथेकानि, नयाथकानि थ्र तानि वचांसि चति तान्यव कुखुमानि पुप्प- 
० हो. रे श्र के. न्द्श्व जिः श््् श 

ब्न्दें तेनेयाथंकवच:कुसुमः, जिनश्वासो इन्दुश्व जिनन्दुर्जिनचन्द्रो वीरो वर््धमान- 
स्वामी विनेयन सहितो यथास्यात्‌ तथा सबिनय भूत्वा विनयाभिधेन विनय- 
विजयेतिनामकेन मया<5चिंतः पूजितः कुत्र कस्मे । श्रिया युक्के ढीपासख्यवन्द्रवरे 
जलधितटवर्त्ति नगर भ्रष्ट यस्य॒नाप्नि विजयपदमादी वत्तत स तथा विजय- 
देव सूरिस्तस्य सूरीशितुः शिष्यो विजयसिंहो यो मद्गुरुस्तस्य तुए्रये सन्तु- 


( <४ ) 


शिकरणाय वीरविभुः पूजित इत्यथः- 

अथे-इस प्रकार नयों के अर्थों क कुसमों के वृन्द्र से जिननद अथात्‌ 
जिनचन्द्र श्री महावीर स्वामी विनय के साथ और विनीतभाव स विनयविजय 
नामक आचाये द्वारा अजित किया गया है जो श्री भगवान्‌ श्राध्यात्मिक लच्मी 
संयुक्क हैं तथा समुद्र के तटवर्ती श्री द्वीपाण्य नामक प्रधान नगर में इस 
स्तवन की रचना की गई है श्री विजयद्वसरि क जो विजयसिंह नामक 
शिष्य हैं वह मरे सद्गुरु दें उन की संतुष्टि के लिये श्री वीरप्रभु की अचना 
की गई है अथोत्‌ अपने सदूगुरु की कृपासे सातों नयों के पवित्र वचन रूपी 
एप्पों से श्रीमगवान्‌ महावीर स्वामी की अत्यन्त विनीतभावसे विनयविजय 
आचायेद्वारा पूजा कीगई है सो इस प्रकार की अचेना की कृति का करना 
यह सब महाराज को रूपा का ही फल है। 

बृद्धिविजय शिष्येणु गम्भीरविजयन अ 
टीका कृतेय कृतिभिवाच्यमानाधस्तु शुकरी ॥१॥ 

वृद्धि विजय के शिष्य न तथा गंभीरविजयन यह टीका निर्माण की 
है जो पढ़न वालों के लिय सुख करने वाली हो “इति नयकर्णिका समाप्ता' 
इस प्रकार से समाप्त की गई है ॥ 

३० आहणा कुशल--अन्य आत्माओं को धमंशिक्षाएँ ग्रहण करान में 
समथ होना चाहिए यद्यपि बहुत आत्माएँ स्वयं शिक्षाओं द्वारा अपना 

कल्याण कर सकती हैं परन्तु अपने से भिन्न अन्य आत्माओं को धर्म पथ में 
आरूढ़ कराना एक अनुपम शक्तिसपन्न आत्मा का गुण है क्‍योंकि यावत्‌ 
काल उसका स्वआत्मा उस विषय पर आरूढ़ नहीं हो जाता तावत्काल 
पयनत वह अन्य आत्माओं को शिक्षा देने में समर्थ नहीं हो सकता तथा 
यदि स्वयं किसी धार्मिक क्रिया को द्रव्य क्षेत्र काल ओर भाव के न मिलन से 
ग्रहण करने में शक्ति सपन्न न होसके तो फिर अन्य आत्माओं को तो अवश्य- 
मव धार्मेक क्रियाओं में आरूढ़ करान में सामथ्ये होना चाहिए अतएव 
आचाये का ३० वां गुण इसी वास्ते प्रतिपादन किया गया है कि वह धम्म पथ 
का नेता है उसमें उक्त गुण अवश्यमव होना चाहिए । 

३१ स्वसमयवित्‌--जैनमत के सिद्धान्तों में निपुण होना चाहिए 
जो स्वमत के सिद्धान्तों स ही अपरिचित है वद्द उसमत का प्रचारक किस 
प्रकार बनसकता है अथवा जब उस को अपने सिद्धान्त का ही कुछ पता नहीं 
तब वह उस मत की प्रभावना किस प्रकार कर सकता है अतएव स्वमत स 
परिचित होना चाहिए तथा यावन्मात्र पदाथ हैं उन को स्थादवाद के द्वारा 
प्रतिपादन करना चाहिए-जैसे कि-अपने गुण की अपक्ता सर्वपदार्थ सत्रूप 


हैं परन्तु पर गुण की अपेज्षा असत्रूप है इसी प्रकार प्रत्यक पदाथ सत्‌ 
ओर असत्‌ इन दोनों धर्मों के धारण करन वाला होता है जिस प्रकार एक 
पुरुष पिता ओर पुत्र दोनों धर्मों को धारण करलता हैं यद्यपि यह दोनों धर्म 
परस्पर विरोधी भाव को उत्पादन करने वाल हैं तथापि सापेतक्षिक होन स 
दोनों सत्रूप मांन जासकते हैं क्योंकि वह पुरुष अपने पिता की अपेक्षा स 
पुत्रत्व॒ भाव को पाप्त है आर अपने पुत्र की अपेक्ता स उसमें पितृत्व भाव 
भी ठहरा हुआ है इसी प्रकार प्रत्यक पदार्थ स्वग॒ग में सत्रूप ओर परगुण में 
असत्‌ रूप से माना जासकता है तथा अनकान्त वाद मे जिस प्रकार सम्यग 
ज्ञान. सम्यगदशन ओर सम्यक चाग्त्र का वर्णन किया गया है उसका उसी 
प्रकार परिचय होना चाहिए | इसी का नाम स्वसमयवित्‌ है। 

३२ पर समयवित्‌--पर समय का भी वेत्ता होना चाहिए, अर्थात्‌ 
ज़नमत के इलावा यावन्मात्र अन्यमत हैं, उनका भी भली भांति बोध होना चाहिए, 
कारण कि-जवतक उस का आत्मा परमत स॒ परिचित नहीं हुआ, तवतक 
वह स्वमत में भी पूणतया दृढता धारण नहीं कर सकता अतः स्वमत में दढ़ता 
तव ही हो सकती हैं जब किपरमतका भली भांति बोध प्राप्त 
किया जाए।श्रीसिद्धसन दिवाकरन लिखा है कि-जावइया वयणपहा 
तावइया चव  ईंति नयवाया तावतश्रेव परसमयाः १ इस कथन 
का यह सारांश है, कि यावन्प्रात्र बचचन के मार्ग है, तावन्मात्र ही नयवाकय हैं 
सो यावन्मात्र नयवाक्य हैं, तावन्मात्र ही परसमय हैं, अर्थात्‌ तावन्मात्र ही 
परसमय के वाक्य हैं | अतएणव पर समय स अवश्यमंव परिचित होना 
चाहिए | एवं क्रियावादी * अक्रियावादी २ अशानवादी ३ ओर विनयवादी४ 
इन मतों का भी वोध होना चाहिए | क्रिया वादी क मत में जीव की झअस्ति 
मानी जाती हैं, क्योंकि-कर्ता की चष्टा का ही नाम क्रिया हैं सो कत्ता सिद्ध 
होने पर ही क्रिया की सिद्धि की जा सकती है | अतएव क्रिया वादी के मत में 
जीव की अस्ति मानी जाती हैं परन्तु इस मत के १८४ भेद है उन भदों में 
जीव की अस्ति कई प्रकार से वर्णन की गई है, जैसांक-किसीन जीवकी 
अस्ति कालाधीन स्वीकार की हैं, ओर किसीन इंश्वराधीन ही मान ली है। 
अस्तु, परन्तु जीव की अस्ति अवश्य स्वीकार की है ट्वितीय अ्रक्रियावाद है 
उसका मन्तव्य है कि-जीव की अ्रस्ति नहीं हे जब जीव की ही अ्रस्ति नहीं हैं 
तो फिर क्रिया की अस्ति उस क मत में किस प्रकार हो सक्ती है अतएय 
यह अक्रियावाद नास्तिकवाद हैं अथेत्‌ इसका दूसरानाम नास्तिकवार भी 
है तृतीय अशान वादी है वह इस प्रकार स अपने मत का वर्णन कररहा है कि- 
आत्मा में अज्ञानता ही अ्रयस्कर हैं क्योंकि-यावन्मात्र जगत में संक्रश उत्पन्न 
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हो रहे है वे सरवेज्ञानयुक्क आत्मा के ही उत्पन्न किये हुए है अतएव अज्ञानता ही 
अयस्कर है इस के मत में अशञानता को ही परमोद्व पद दिया गया है इतना 
ही नहीं किन्तु अज्ञानी बनन का प्राणीमात्र को वे उपदेश करत रहते हैं। 
ओर सदेवकाल शानका निषथ ओर अज्ञानता की प्रशंसा करना यही उनका 
मुख्योदेश होता है। चतुथ वनयिकवादी है -उनका मन्तव्य है. सब की विनय 
करनी चाहिए | इनके हां योग्य वा अ्रयोग्य व्यक्तियों की लक्ष्यता नहीं की जाती, 
परन्तु ऊंच वा नीच सब की विनय करना ही बतलाया जाता है, यद्यपि 
विनयधम सवोत्कष्ठ प्रतिपादन किया गया है परन्तु योग्य ओर अयोग्य 
की लक््यता करना भी परमावश्यक है अतणव यदि योग्यता पूर्वक विनय किया 
जायगा,तब तो उस सम्यग दशन कहा जायगा । यदि योग्यता स रहित हो 
ऋर विनय करता है तब वह उपहास का पात्र वन जाता है. जैसे कि-कोई 
पुरुष अपनी माता की विनयभक्कि करता है बह मनुष्यमात्र में विनीत और 
सुशील कहा जाता है, किन्तु जो सब के सन्मुख वेश्या वा अपनी धमपत्नी 
आदि के चरणों पर मस्तक रखता है, इतना ही नहीं किन्तु उनकी आज्ञा का 
उदलेघन किसी समय में भी नहीं करता, वह मनुप्य लोक मे उपहास का ही 
पात्र बनता है अतएव सिद्ध हुआ, कि-विनय भी योग्यता से ही शोभा 
देती है जिस कारण इसे धम का एक अग गिना जाता है, विनय वादिके मत भें 
योग्यता का विचार नहीं किया गया है। अतः वह मत भी स्याज्यरूप ही 
माना गया है | जब इनके मत को सवप्रकार स जान लिया | तब षद दशनों के 
मत का भी आचार्य पूर्णवेत्ता हो, ओर उनके कथन किए हुए तत्वों 
को सूच्मबद्धि से अ्रन्वीक्षण करे, परन्तु पट दशनों की संख्या में कई मतभेद हैं । 
पट्‌ दर्शन समुश्यय की प्रस्तावनाम दामोदर लाल गोस्वामी लिखते हैं कि-- 

दर्शानगतषट्संख्याविधायां तु तेथेकानां भूयांसि मतानि केचित्‌ 
खलु पूवात्तरमीमों साद्य॑ निरीश्वरसश्वरसांख्यद्वय, पोडशसप्तपदाथा- 
ख्यायिन्यायद्धयमितिमिलितानि दशनषदक प्राहु: । अन्य पुनः सोन्रान्तिका 
वेभाषिकयोगाचारमाध्यमिकप्रभेदबोद्धेनजेनलोकायतिकाभ्यां चर पूर्व 
दर्शनषदक द्वादशद्शनी प्रति जानते । परेतु मीमांसकसांख्यनेयायिकबोद्ध- 
जनचारवाकाणां दशनाति षड़दशनीतिसंगिरन्त । प्रकृतनिवन्धकारस्तु-- 
मून्य हो । 

अपराणि चापि दशनान्येके:मन्यन्त, यानि सर्वदशनसंग्रहसवेद्शन 
शिरोमण्या दिनिबन्धेषु व्यक्नानि ॥ इत्यादि--इस प्रस्तावना का यह कथन है। 
कि-दशेनों की संव्याविषय कई मत भेद हैं, ओर उनकी संख्या विद्वान 
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भिन्न २ प्रकार स मानते है जेसे कि कोई २ तो षद्‌ दशन इस प्रकार से मानता 
है कि पूवेमीमांसा ! और उत्तरमीमांसा २ निरीश्वर सांख्य ३ और 
सेश्वरसांख्य४पो डश पदाथ के मानने वाला नेयायिक "ओर सप्त पदाथ के मानन 
वाला नेयायिक ६ इस प्रकार स दर्शन षट होते हैं। कोई इस प्रकार स मानता 
है कि-बोद्ध मत की चार शाखाएं हैं जैस कि-सोत्रान्तिक १ वैभाषिक २ योगा- 
चार ३ ओर माध्यमिक ४ जन ४ और लोौकायतिक ८ इस प्रकार पद दशन 
होते हैं तथा पूर्वाक्त ओर यह पद दर्शन मिल कर सर्व दशेन द्वादश होते हैं । 
अपितु कोई २ तो यह भी कहता है कि-मीमांसक १ सांख्य २ नेयायिक ३ बोद्ध 
४ जैन ५ ओर चार्वाक ६ इस प्रकार पद दर्शन होते है। पर च प्रकतत निबंध- 
कार ने तो-बाद्ध, नेयायिक, सांख्य, जैन, वैशेषिक ओर जैँमिनीय-इस प्र- 
कार षटदर्शन प्रतिपादन किये हैं, किन्तु--खर्व दशेन संग्रह ओर से शिरो- 
माण आ्रादि निबंधों में तो अनक दशन कथन किय गए हैं अथांत यह नियम 
नहीं दखा जाता कि केवल दशन इतने ही होते हैं । इसी वास्ते आचाय के 
लिय“परसमयवित्‌' शब्द लिखा गया है क्रि-वह जनमत के अ्रतिरिक्ल 
परमतक शास्त्रों का भी भलीप्रकार स परिचित हो. जैस कि-पषददशनों स 
वाहिर इसाई और मुसलमान आदि अनक प्रकार के मत प्रचलित हो रहे & । 
उनके सिद्धान्तोंका भी ज्ञानना चाहिण,तथा सूच्म बाद्धेसि अन्वषण करना चाहिए । 
अतएव यावन्मात्र परमत के सिद्धान्त हों या उनके सिद्धान्तों की शाखाएं बन 
गई हों सब का भलीभांति वोध होना चाहिए । पद दर्शनों के विषय में इसलिए 
नहीं लिखा गया है. कि-इन दशेनों की पुस्तक कतिपय भाषाओं में मुद्रित हो 
चुकी हैं अतण्व पाठकगण उन पुस्तकों स वा सूयगडाइु-सत्र, स्याद्धाद मंजरी 
आदि जनग्रथों स उक्कदर्शनों क सिद्धांतों का भल्ली भांति बोध कर सकते है। 
इस स्थान पर ता केवल इतना ही विषय हैं कि आ्राचाय को उक्क मतोंके सिद्धान्तों 
का भा जानकार होना चाहिए | 

३३ गांभीय्य-इस गुण में आचार की गेर्भारता सिद्ध की गई हैं, क्योंकि 
जिसमें गांभीय्य॑ गुण होता है. उसी में अन्य गुण भी आश्िित होजांत हैं, 
वहीं आच्याय अन्य व्यक्तियों की आलोचनादि का सुनन क योग्य होता ८ वही 
आचार्य अ्रन्य आत्मा की शुद्धि करांन की योग्यता रखता हैं जो उस 
प्रायाश्वत्ती का दोष खुनकर किसी ओर के आग प्रकाश नहीं करता यही उसकी 
गंभीरता है। कारण कि-जवब वह स्वयं गंभीर होगा तभी वह कष्ठों को सहन 
करता हुआ अन्य आत्माओं को धम पथ में स्थापन कर सकेगा, और आप 
भी पवित्र गुणों का आश्रयी भूत वन जायगा | अ्रतएव आचाये को द्वप बाद्धि स 
किसी का मम प्रकाशित न करना चाहिए 
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३४ दीघिमान- आचाय तेजस्वी होना चाहिए,जिस आत्मा में सत्य 
ओर ब्रह्मचर्य पूर्णतया निवास करते हैं,वह आत्मा तेजस्वी होजञाता है, तथा 
यावन्मात्र बल हैं, उनमें श्रद्धा का परमोत्कूष्ट बल माना जाता है अतएव श्रद्धा 
सत्य ओर ब्रह्मचय जब इनका एक स्थान पर पूरणतया निवास हो जावे तब 
उस आत्मा का आत्मिक बल बढ़ जाता है जिस कारण कोई भी वादी 
आक्रमण नहीं कर सकता ओर नाही उसके तज को सहन कर सकता है। 

३५ शिव-आचाय संघ पर आए हुए कष्ट के निवारण करने में समथ हो 
क्योंकि आत्मशाक्ति द्वारा तथा उपदेशादि द्वारा जिस प्रकार श्रीसंघ में 
शांति हो सके उसी प्रकार आचाये को ऋरना चाहिए, उपद्रवों का नाश 
करना ओर श्री संघ में शांति स्थापन करना आचार्य का गुण है क्योंकि शांति 
के होन सर ही ज्ञान दशन ओर चारित्र की वृद्धि हो सकती है । इतना ही नहीं 
किन्तु अनेक आत्माएँ धर्म पथ में लग सकती है | अपना तथा पर का फिर व 
कल्पाण भी कर सकती हैं | इस लिए यह गुण भी आचाये मे अवश्य होना 
चाहिए । 

३६ सोम्यगुणयुक्कत- आचार्य सोम्यगुणयुक्व होना चाहिए--अर्थात्‌ सोम्य- 
गुणयुक्त होकर साथुवर्ग को सम्यकृतया शिक्षित करे-इस प्रकार पूववाक्न छत्तीस 
गुणों स युक्त होकर आचाय चार क्रियाओं से भी युक्क होवे-जे्साक-सारणा १ 


वारणा २ चोदना ३ ओर प्रातचोदना ४ ॥ सारणा-साधुओं को नतिक क्रियाओं 
की संस्सखाति कराता रहे । वारणा-यदि कोई साधु अतिचार वा अनाचार सवन 
करे तो उस सम्यक शिक्षा द्वारा हटा दवे । 

चोदना-साधुओं को प्रमाद के हटाने की प्रेरणा करता रहे,प्रति चोदना 
यदि कोई मस्दु वाक्‍्यों से शिक्षा न मानता हो तो उसे कठिन वाक्यों से भी 
शिक्षा देवे क्योंकि-आचाय की इच्छा उसके आत्मा की शुद्धि करने की है। 
परन्तु उक्त क्रियाय आचाये राग द्वेष के वश होकर कदापि न करे 
इस प्रकार पूर्व सूरिविरचित ग्रंथों में आचार्य क छत्तीस गुण कथन किए गए 
हैं परन्तु दशाश्रतस्केघसूत्र के चतुर्थाध्याय मे आचाये की आठ संपत्‌ वर्णन 
की गई है सपत्‌ दो प्रकार से वरणित है -जस कि द्रव्य संपत्‌ ओर भाव संपत्‌ | 
द्रव्य संपत्‌ तो प्रायः प्रत्यक ग्रहस्थ के पास होती है परन्तु वह चिरस्थायी नहीं 
हैं परंच जो भाव संपत्‌ हे, वह सदेव आत्मा के साथ ही रहता है इसालिए उस 
संपत्‌ को आचाये की संपत्‌ प्रतिपादन किया गया है । 

भव्यजनों के प्रतिबोध के लिय ओर सत्र की महत्ता दिखलाने के लिये 

श्री दशाध्र॒तस्कंघसूत्र के चतुथाध्ययन को ही इस स्थान पर उद्धृत किया 
जाता है, जेसे कि- 
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सु मु आउसे तेणं भगवया एवमक्खाये इह खलु थंरहिं भगवंतेहिं 
अठविहा गणि संपया पण्णत्ता ॥ 
अथे-हे आयुप्मन्‌ शिप्य !' मेन उसशञ्री भगवान्‌ को इस प्रकार 


ढ 


प्रतिपादन करते हुए सुना हे कि इस जिनशासन में स्थविर भगवंतों 
ने आठ प्रकार की गणि ( आचार्य ) संपत्‌ प्रतिपादन की है । 
उक्त वचन को सुनकर शिप्यन प्रश्न किया | अब इस विषय में सूत्रकार 


कहते है । 


कयरा खलु अठविहा गणिसंपया पण्णत्ता । 

अथ--शिष्य न प्रश्न किया कि-हे भगवन ! कौनसी आठ प्रकार की गणि 
संपत्‌ प्रतिपादन की गई है ? 

शिष्य के प्रश्न का गुरु उत्तर दते हैं। अब सूृत्रकार इस विषय में कहते है । 

इमा खलु अठविहा गणिसपया पण्णत्ता तेजहा-- 

अथ-गुरु कहते हैं कि है शिष्य ! आठ प्रकारकी गणिसपत्‌ इस प्रकार 
प्रतिपादन की गई है जेस कि- 

अब सूत्रकार आठ संपत्‌ के नाम विषय में कहते है । 

आयार संपया १ सुय्र संपया २ सरीर संपया हे वयण संपया ४ 
वायणा संपया ५ मह सेपया ६ प्रोग सेपया ७ संगाह परिणाम 
अटमा ॥८॥। 


अथ-अआचार सपत्‌ १ श्रतसपत्‌ २ शरीर संपत्‌ ३ वचन संपत्‌ ४ वाचना 
सेपत्‌ ५» मति संपत्‌ ६ प्रयोग सपत्‌ ७ ओर संग्रह परिज्ञा ॥८॥ 

अब सूत्रकार आचार सपत्‌ के विषय मे कहत है । 

सेकिंतं आयार संपया ? आयार संपया चउव्विहा पणणत्ता तंजहा-- 
संजम धुवजोग जुत्ते यावि भवई १ असंप्पगाहि5प्पा २ अशिययवत्ती ३ 
बुढि सीलियावि भवह ४ | सेते आयार सेपया | 


अथ- शिप्यने प्रक्ष किया कि-ह भगवन्‌ ! आचार संपत्‌ किस कहते हैं 
इसके उत्तर में गुरु कहने लग कि-ह शिप्य! आचार संपत्‌ चार प्रकार की वशन 
की गई है जैस कि-संयम में निश्चल योग युक्त होवे १ आचाये की आत्मा 
अभिमानरहित होवे २ अनियतविहारी होवे ३ चेचलता स रहित वृद्धों 
जैसा स्वभाव होवे ४ यही आचार संपत्‌ के भेद हे। सारॉश-प्रथम संपत्‌ सदा- 
चार ही है। जो आत्मा आचार से पतित हो गया है वह श्रात्मिक गुणों से भी 
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प्रायः पतित हो जाता है अतः सत्रकारन प्रथम संपत्‌ सदाचार कोही प्रतिपादन 
किया है परन्तु सदाचार के मुख्यतया चार भद वर्णन किये गए हैं जैसे कि- 
अपने ग्रहण किये हुए संयम के भावों में योगों को निश्चल करना चाहिए १ 
अति प्रतिष्ठा वा प्रशंसा हो जाने के कारण अहंकार न करना चाहिए २ परो- 
पकार के लिये एक स्थान पर ही न बैठना चाहिये अर्थात्‌ देश ओर प्रदेश में 
अग्रतिवद्ध हो कर विचरना चाहिए ३ चेचलता वा चपलता को छोड़कर वृद्धों 
जसा स्वभाव धारण करना चाहिए ४ इस कथन का यह सारांश है क्ि-यदि 
लघु अवस्था में आचाये पद की प्राप्ति हो गई है तो फिर स्वभाव तो वृद्धों जसा 
अवश्य होना चाहिए अथांत्‌ गम्भीरता विशप होनी चाहिए । 
अब सूत्रकार श्रतसंपत्‌ विषय कहते है । 


से किंते सुय संपया सुय संपया चउव्विहा पणणत्ता तंजहा-वहु सुय- 
यावि भवह १ परिचिय सुत्ते यावि भव २ विचित्त सत्ते यावि भवई ३ घोस 
विसुद्धि कारए यावि भवह ४ सेत॑ सुय संपया ॥२॥ 
अर्थ-शिप्यन प्रश्न किया-हे भगवन्‌! अ्रतसंपत्‌ किसे कहते हैं! 
गुरु उत्तर में कहने लगे कि-हे शिष्य ! श्रत संपत्‌ चार प्रकार से प्रतिपादन 
की गई है जेसे क्रि-बहुश्रत हो १ परिचित भ्रत हो २ विचित्र प्रकार के थ्रतों 
( सत्रों ) का ज्ञाता हो ३ विशुद्ध घोष स सूत्र उच्चारण करने वाला हा ४ यही 
श्रत संपत्‌ है ॥ 
सारोश--शिष्यन प्रशइन किया-हे भगवन्‌ ! श्रत संपत्‌ किसे कहते हैं? 
इसके उत्तर में गुरु महाराज़ बोले, कि-आचाये आचार संपन्न होता हुआ अ्रत 
संपन्‍न भी हो अथात्‌ परम विद्वान्‌ हो किन्तु श्रत संपत्‌ चार प्रकार से वर्शन 


की गई है जेस कि बहुत से सूत्रों का ज्ञाता हो उसी का नाम बहु श्रत है अथात्‌ 
यावन्मात्र मुख्य २ सिद्धान्त हैं उनका सवंथा वेत्ता होना चाहिए परन्तु सूत्र 
अस्खलित वा परिचित हों इस कथन का तात्पये यह है कि-प्राय: सूत्र 
सदव काल स्मृति पथम ही रहे, साथ ही विचित्र प्रकार के सूत्रों का शाता भी 
होना चाहिए जेसे कि--जैनमत के सूत्र वा जनतर मत के सूत्र इन सर्व सूत्रों 
का भली प्रकार स विद्वान होना चाहिए तथा जिस प्रकार से श्रोतागण को 
विस्मय हो उस प्रकार के सूत्नों का परिचित होवे। विचित्र शब्द के कई अथ 
किये जासखकते हैं परन्तु मुख्य अर्थ इसका यही है कि-स्वमत वा परमत के 
शास्त्रों का भली प्रकार से परिचित होवे | इतना ही नहीं किन्तु जब श्रत के 
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उच्चारण का समय आजाब तब उदात्त * अनुदात्त २ ओर स्वरित ३ इन तीन 
घोषों से युक्त ओर परम विशुद्ध श्रत को उच्चारण करे अपितु यावन्मात्र 
श्रत उच्चारण के दोप है उनको सर्वथा छोड़कर कवल विशुद्ध घोष से ही भ्रत 
उच्चारण करे । न्‍ 

थ्रत संपत्‌ के पश्चात्‌ अब सूत्रकारतृतीय शरीर संपत्‌ विषय कहते हैं। 
सेकिंते सरीर संपया ? सरोर संपया चठाव्विहा परशणत्ता तजहा। आरोह परि- 
एणाय संपणणेयावे भवह १ अणोत्तर सरीरो२ थिर संघयणे ३ बहु 
पडिपुन्निदिएयात्रि भवह ४ सेत॑ सरीर संपया ॥ 


अथ-शिप्यन प्रश्न किया कि-ह भगवन ! शरीर संपत्‌ किसे कहते हैं ? 
गुरुने उत्तर में कहा कि-हे शिष्य ! शरीर संपत्‌ चार प्रकार स॒ प्रतिपादन की 
गई है जसकि-शरीर दीघध ओर विस्तार युक्त हो * निमल ओर संदराकार 
शरीर हो २ शरीर का संगठन बलयुकत हो ३ सर्च प्रकार स पंचेद्रिय बलयुकत 
वा प्रतिपूण हों ४ यही शरीर संपत्‌ है । 

सारोश-छ्वितीय संपत्‌ क पश्चात्‌ शिष्य न तृतीय संपत्‌ के विषय प्रश्न 
किया कि-ह भगवन ! शरीर संपत्‌ किस कहते हैं? इस प्रश्न के उत्तर में गुरु ने 
प्रतिपादन क्रिया कि-ह शिष्य ! शरीर का सखुदराकार होना यही शरीर की 
सपत्‌ है किन्तु वह संपत्‌ चार प्रकार स वर्णन की गई है जस कि-शरीर 
दीध ओर विस्तीण होना चाहिए जो वत्तमान समय में सोदर्य धारण करसके । 
साथ ही सभा मे वेठा हुआ शरीर कांति को धारण करन वाला हो अपितु लज्जा 
युक्त भी न हो अथात्‌ शरीर खुदराकार हो | इतना ही नहीं किन्तु शरीर का 
सहनन स्थिर होना चाहिए क्योंकि -जिसके शरीर की अस्थिएं दृढ़ होंगी उस 
के शरीर का संहनन भी वलयुकतहीं होता है । साथही पंचेद्रिय प्रतिपूण होव। 
किसी इंद्रिय्म भी किसी प्रकार की क्ञति न हो जस क्रि-चक्तुओं में निबलता, 
श्रतेद्रिय मे निबलता वा शरीर रोगों के कारण विरूत होगया हो इत्यादि 
कारण शरीर संपत्‌ क विधातक हो जाते हैं अतएव पांचों इंद्रेय प्रतिपूण 
ओर बलयुक्त होनी चाहिए क्योंकि शरीर संपत्‌ का प्रतिवादी पर परम प्रमार्ष 
पड़ जाता है तथा धम कथादि के समय शरीरसंपत्‌ के दारा धम का महत्व 
बढ़ जाता है ॥४॥ 

शरीर संपत्‌ के पश्चात्‌ अब सृत्रकार चतुथ वचनसंपत्‌ के विषय में 
कहते हद ४--- 
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सेकिंते वयण संपया ? वयण संपया चठाश्विहा पणणत्ता तंजहा । 


आदेय बयशणेय।|त्रि भवह १ पहरवयणयात्रि भतव्रर २ अशिस्सिय बयणेथावि 


 भवइ ३ असादेद्ध बयणयावर भवह ४ सेते वयण सपया ॥ 

अथ--शिष्य न प्रश्ष किया कि है भगवन्‌ ! वचन संपत्‌ किसे कहते हें? 
गुरु न उत्तर में कहा कि-वचन संपत्‌ चार प्रकार से प्रतिपादन की गई है जैसे 
कि-अआदिेय वाक्य युक्क हो १ मधुरभाषी हो २ पक्तपात्‌ से रहित होकर भाषण 
कर ३ संदह रहित वचन वाले ४ यही वचन संपत्‌ के भद हैं ॥ 

सागंश- तृतीय सपत्‌ के पश्चात्‌ शिष्य ने चतुथ संपत्‌ विषय प्रश्न किया 
कि-हे भगवन ! वचन सपत्‌ किस कहत हैं? इसके उत्तर में गुरु न कहा कि-हे 
शिप्य ! शासत्रोक्ष रीतिस भाषण करना यही वचन संपत्‌ का अथ है परन्तु इस 
के भी चार ही भद प्रतिपादन किये गये दे जसेक्ति जिस वाक्य को वादी प्रतिवादी 
सब ही ग्रहण करें एसा वचन बोलनवाला होवे अथांत्‌ समयानुकूल सबके 
ग्रहण करने योग्य वाक्य को उच्चारण करे १ मधुर ओर गंभीरता युक्त वचन को 
भाषण करे जिससे श्रोतागण को परम प्रसन्नता वा सुख उत्पन्न होव २ परन्तु 
भाषण करते समय पक्तपात स रहित होकरही वचन का प्रयोग करे के ंकि 
जो वाणी पक्तपात से युक्क होती है वह सवव ग्राह्य था प्रसन्नता उत्पन्न करने 
वाली नहीं होती किन्तु क्लेश क उत्पादन करने वाली हो जाती है अतः पक्तपात 
से रहित वचन उच्चारण कर ३ | साथ ही जो वचन संदेह रहित व जो प्रकरण 
संशय रहित होवे उसी की व्याख्या कर क्योंकि जिस विषय अपने मन में 
ही संशय उत्पन्न होरहा हैं उस प्रकरण को सुनकर भ्रोतागण किस प्रकार निः- 
संदेह होसकते हैं तथा मिश्रित वाणी भाषण न कर किन्तु स्पष्टवक्का होना 
चाहिए ॥ 

चोथी वचन संपत्‌ के पश्चात्‌ अब सृत्रकार पंचम वाचना संपत के 
विषय में कहते है :-- 

सेकित वायणा सेपया * वायणा संपया चठाव्विह पण्णत्ता तंजहा । 

विजय उादेस्सइ १ बेजय वायह २ परिनेव्वा वियएइ वा ३ अत्थ ।नेज्ञाव 
एयाविभवह ४७ संत बायणा सपया ॥ 

अथे-शिषप्य ने प्रक्ष किया कि है भगवन्‌ ! बायना संपत्‌ किसे कहते 
हैं? गुरु ने उत्तर दिया कि है शिष्य ! वाचना सपत्‌ चार प्रकार स प्रतिपादन 
की गई दे जेसे कि-शिष्य की योग्यता देख कर पठन विषय आज्ञा देनी चाहिए 
१ योग्यता देखकर द्वी वाचना देनी चाहिए २ सूत्रपाठ अस्खब्वित और संहिता- 


( ६३ ) 


दिगुण युक्न पठन कराना चाहिए ३ यावन्मात्र अथे का निवांह कर सके ताव- 
न्मात्र ही योग्यतानुसार अ्थवाचना देनी चाहिए ४ यही वाचना संपत्‌ के 
भद दें । 
सारोश--शिष्य ने प्रश्ष किया है भगवन्‌ ! वाचना संपत्‌ किसे कहते हैं ? 
इसके उत्तर में गुरु न प्रतिपादन किया कि हे शिष्य ! जिस प्रकार शिष्य को 
सत्र वा अथ का वोध होसके उसी प्रकार पठन व्यवस्था की जाए उसी का 
नाम वाचना संपत्‌ है परन्तु इस संपत्‌ के चार भेद हैं जेसे कि-शिष्य की 
योग्यता दखकर ही उस को सूत्र क पठन की आज्ञा देनी चाहिए जैसे कि-यह 
शिष्य इस के योग्य है अतः इसको यहीं सूत्र पढ़ाना चाहिए १ योग्यता देखकर 
ही वाचना देनी चाहिए जेसकि-यह शिप्य इतनी वाचना खुखपूर्वंक संभाल 
सकता है २ फिर योग्यता देखकर ही संहिता १ पद २ पदाथ ३ पदविग्रह ४ 
शंका ५ ओर समाधानादि ६ विपय परिश्रम करना चाहिए ३ तथा यावन्मात्र 
वह अथका निर्वाह कर सके तावन्मात्र ही उसे अ्रथ प्रदान करना चाहिए ४ 
कारण कि योग्यता पूर्वक पाठ्य व्यवस्था की हुई हो तो शिष्य के हृदय में अथे 
अधिगत हो जाता हैं यदि योग्यता बिना वाचना दीजायगी तो सत्र की आशा- 
तना [अविनय] होगी ओर पठन करन वाल क चित्त को विक्तेप उत्पन्न हो 
जायगा । 
पांचवीं बाचना संपत्‌ के पश्चात्‌ अब छठी मतिसंपत्‌ के विषय में सूत्रकार 
कहते है :-- 
से किंते महे संपया ? मह संपया चउाब्विह् पण्णत्ता तंजहा-उग्गह 
मई संपया १ इहामइसपया २ अवायमह संपया ३ धारणामह संपया ४ ॥ 
आअधथ-शिप्यन प्रश्न कियाकि-हमगवन्‌! मति संपत्‌ किस कहते हैं ? इस प्रश्न 
के उत्तर में गुरुन कहा कि ह शिष्य ! मति संपत्‌ चार प्रकार से प्रतिपादन 
की गई है जैसे कि-अवशग्नरहमति * इंहामति २ अवायमति ३ ओर 
घारणामति 8 । 


सारांश- -खामान्य अवबोधका नाम अवग्नहमति है अथात्‌ पदार्थों का 
सामान्य प्रकार सजो बोध होता है उसे अवग्रहमति कहते हैं परन्तु 
सामान्य वोधमें जो फिर विदार उत्पन्न होता हें उस विचार से जो विशिष्ट 
बोधकी प्राप्ति होती है उसीका नाम ईंहामति है फिर इंहामति से जो पदार्थों 
का भाव अवगत होता है उसी का नाम अवोयमति है । अवगत होने के पश्चात्‌ 
जो फिर उस ज्ञानकी धारणा कीजाती है उसी का नाम धारणामति है । पूर्व 


( ६ंछ ) 


से उत्तर विशिष्ट बोध होता चला जाता है इसी लिये मति के चार भेद किये 
गए है परन्तु मध्य में अस्खलित भावल वा अन्तभावकों छोड़कर ही जो 
विशिष्ट अवबोध प्राप्त होता चला गया है इसी लिये मति ज्ञान प्रामाणिक 
माना गया है किन्तु अविच्छिन्न भावस सकलाबद्ध उत्तरोत्तर विशिष्ट भाव की 
वृद्धि होती चली गई है जैसे कि-किसी व्यक्तित को स्वप्न आगया जब वह 
उठकर बेठा तब वह कहन लगा कि- मुझे कोई स्वप्न आया है इस अव्यक्त 
दशा का नाम अवग्नहमति है फिर इंहाविशिष्ट विचार मे प्रविष्टठ होकर कहता 
£ कि हाँ, मुझे स्वप्न अवश्य आया है जब स्वप्न का आना अवश्य सिद्ध हो 
गया तब फिर वह उस स्वप्न को स्मृति पथ में लाता है जब टीक स्मृति पथ 
में आगया उसी का नाम अवायमति है फिर अवायमति द्वारा जो स्वप्न स्मृति 
पथ में किया था फिर उसका दृढ़तापूर्वंक निश्चय करलना कि-हां, अमुक 
स्वप्न आया है उसी का नाम धारणामति है इस प्रकार मति के मुख्य चार 
भेद बणेन किये गये हैं अब सूत्रकार अवबग्रहादि मतियों के उत्तर भेदों के 
विषय में कहते हैंः-- 


सेकिंत ओर्गह मइसंपया ? ओग्गहमइसपया छात्वहा पणणत्ता तंजहा- 
खिर्प्प उागिएहद १ बहु उगिण्हइ २ वहु विहं उागेएहद ३ पूर्व उगिणहइ 
४ आंणेस्सिय उगिएहइ ५ असंदिद्धं उगिेण्शश ६ सेते उरगह महसंपया 
एवं इहामह वि एवं अवायमह वि सकिंत धारणा मह सपया | घारणामइ संपया 
छव्विह्ा पण्णत्ता तंजहा--बहुधरेति १ बहु विहं धरोति २ पोराण धरेद ३ 
दुधर धरइ ४ अणिस्सिय धरेहइ ५ असंदिद्ध धेरह ४ सेते धारणाम- 
इसंपया ॥। ६ ॥ 


अध-शिप्य ने प्रश्न किया कि हे भगवन ! अवग्नरहमति किसे कहत हैं? 
इसके उत्तर में गुरु कहने लग कि हे शिष्य ! अवग्नहमति के छः भद वन किए 
गए हैं जेस कि-शीघ्र ही अन्य के द्वारा प्रक्ष किये जाने पर उसके भावों को 
अवगत कर लेना १ बहुत प्रश्नों क भावों को एक ही बार अवगत करलेना २ 
प्रथक्‌ २ प्रकार से प्रश्नों के भावों को समझ लेना ३ निश्चल भाव से प्रश्नों 
के भाव को अधिगत कर लना ४ब्रिना किसी की सहायता के प्रश्नों के भावों 
को जान लेना अरथांत्‌ विस्मरणशील न होना ५ बिना संदेह प्रश्नों के भावों को 
अवगत कर लेना अर्थात्‌ स्पष्टतया प्रश्नों के भावों को जान लेना सो इसी 
प्रकार इंहामति ओर अवायमति के विषय में भी जान लेना चाहिए । 


( ६५९ ) 


पुनःशिष्य ने प्रक्ष किया कि हे भगवन्‌ ! धारणामति किसे कहते हैं? गुरुन 
उत्तर में प्रतिपादन किया कि हे शिष्य ! धारणामति के भी छुः भेद वर्णन किए 
गए हैं जैसे कि एकही बार वहुत से प्रश्नों को धारण करले । बहुत प्रकार से 
पश्चों के भावों को धारण करले २ पुरातन ज्ञान (प्राचीन' को धारण करे ३ नय 
ओर भंग तथा सप्तभगी आदि के भावों को धारण करे।४ परन्तु सूत्र वा 
शिष्यादि के निश्राय (आश्रय) विना शान को धारण करे ५ फिर बिना सन्देह 
ज्ञान को धारण करे अथांत्‌ संशय रहित ज्ञान की धारणा करे ६ सो इसी को 
धारणामति सपत्‌ कहते हैं | 


साराश--जो सूत्र में मतिसपत्‌ के मुख्य चार भद किये गए थ अब शिष्य न 
चार भदों के उत्तर भदों के विषय प्रश्न किया हैं कि-ह भगवन्‌ ! अवशग्रहमति के 
कितने भेद किय गये हैं ? इस के उत्तर में गुरुन कथन किया क्ि-हे शिष्य ! 
अवग्मह मति के छ भद्‌ प्रतिपादन किये गय है जसकि- जब ही किसी न कोई 
प्रश्ष किया उसी समय उसके भावोंको जान लेना यह अवग्नहमति का प्रथम भेद 
हैं इसी प्रकार आगे भी जान लेना चाहिए जैसक्ि-एक ही बार बहुत से प्रश्न 
कर दिये उनको एक ही बार सुनकर अ्रवगत कर लना २ किन्तु अपनी वुद्धि में 
उन प्रश्नों को भिन्न २ प्रकार स ही स्थापन करना अर्थात्‌ विस्मृत न ह।ने दना ३ 
अपितु दृढ़तापूर्वक उन प्रश्नों को धारण करना जिससे व अस्खलित रूपसे 
बन रहे ४ फिर किसी की सहायता बिना उन प्रश्नों को धारण करना जेस-एऐस 
न हो कि-हे शिष्य ! तू न इसको स्मराति रखना वा पत्र संचिकादि में स्सात रूप 
लिख लना तथा किसी ग्रंथ क दखन की जिज्ञासा प्रगट करना ४ साथ ही जिस 
प्रश्षको स्माते किया है उसमें किसी प्रकार स भी सशय न होवे जेस कि उसन 
क्या कहा था? क्या यह था-वा कुछ और भी पूछा था? इसप्रकार के संशय न 
होने चाहिए ६ यही अवशग्नहमति संपत्‌ के पट भद ६ । परन्तु धारणार्मात संपत्‌ 
के पट भद निम्न प्रकार वाणत हैं जसाके एक वार सुनकर बहत ही धारण कर 
लेवे १ वा वहत प्रकार से धारण करे २ जिस वात को हुए चिरकाल होगया हो 
डसे भी स्मृति पथ में रख कारण कि-पुरातन बातों के आधारपर ही नूतन 
नियमों की सृष्टि रची ज़ासकती है पुरातन बाते ही नूतन क्रियाओं के करने में 
सहायक होती हैं जेसेकि-अमुक समय यह वात इस प्रकार की गई थी ३ तथा 
जो ज्ञान दुद्धरहो जेसेकि-भंग नय निक्षेपादि, उस ज्ञान को भी धारण कर 
रकक्‍खे क्योंकि संगादिका ज्ञान प्रत्यक व्याक्ते सहज में ही धारण नहीं कर 
सकता अतएव आचाये को अवश्यमंव उक्क प्रकार के ज्ञान को स्मृति में 
रखना चाहिए ॥४॥ 
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साथ ही जिस ज्ञान को स्मृति में रखे वह किसी शिष्य वा पुस्तकादि के 
आश्रय न होव क्योंकि-इस प्रकार करन से स्मरणशक्ति की निबलता पाई 
जाती है अतः अनिश्चित ज्ञान धारण करे ५ उस ज्ञान में संदेह नहो; सारांश 
यह दे कि विना संशय उस ज्ञान को धारण करे । क्योंकि-सांशयिक 
ज्ञान अप्रामाणिक माना जाता है ६ इस प्रकार धारणामति के छे भद॒ वर्णन 
किय गय हैं | सो इसी को मतिसंपत्‌ कहत हैं | छुटी मतिसंपत्‌ के कह 
जाने के पश्चात्‌ अब सूत्रकार सातवीं प्रयोग मतिसंपत्‌ विषय कहते हैं :-- 
सेकित पश्रोग महू संपया ? पओ्ओोगमह सेपया चउव्विहा पणणत्ता 

तंजहा-आयविदाय वाय॑ पर्ज़ित्ता भवह १ परिस विदायवाय पउजित्ता 
भवह २ खेत॑ विदायवाय परउंज्जित्ता भवई ३ वत्थुविदायवाययं पढउंज़ित्ता 
भवह ४ सेत प्रोगमह संपया ॥७॥ 

अथ-शिप्यने प्रश्ष किया कि-हे भगवन्‌ ! प्रयोग मतिसंपत्‌ किसे 
कहते हैं ? गुरु न उत्तर में कहा कि-प्रयोगमातिसंपत्‌ू. चार प्रकार स प्रति- 
पादन की गई है जैस कि-अपनी आत्मा की शक्ति देखकर वाद विवाद करना 
चादिए १ परिषत्‌ भाव देखकर वाद करना चाहिए २ तथा क्षेत्र को दखकर ही 
वाद करना चाहिए ३ वाद के प्रकरण विषय को देखकरही वाद करना चाहिए 
यही प्रयोग मातिसंपत्‌ के भद्‌ हैं । 


सारंश--छुठी संपत्‌ के पश्चात्‌ शिष्य ने सातवीं प्रयोगमार्तसंपत्‌ 
के विषय में प्रश्ष किया कि-हे भगवन्‌ ! प्रयोगमतिसंपत्‌ किसे कहते हैं ओर 
उसके कितन भेद है? इस के उत्तर में गुरुने कहा कि- हे शिष्य ! प्रयोगमति- 
संपत्‌ का यह अथ है कि-यदि धर्म चच्ादि करन का सुअवसर प्राप्त हो जावे 
तब मति से विचार कर ही उक्त क्रियाओं में प्रवृत्त होना चाहिए क्योंकि-धमे 
चचो करने क मुख्य दो उद्देश्य होते हैं एकतो पदार्थों का निशेय १ द्वितीय 
धम प्रभावना २। दोनों वातों को ठीक समझ कर उक्त काम मे का्टिबद्ध 
होना चाहिए | 


इसके चार भेद प्रतिपादन किए गये हैं जेलाकि-जब वाद करने का समय 
उपास्थित हो तब अपनी आत्मा की शक्तित को अवश्यमव अवलोकन करना 
चाहिए जिससे पीछे उपहास न हो | परिषत्‌ के भाव को देखकर वाद 
का प्रयोग करे जैसे कि- क्या यह सभा ज्ञात है वा अज्ञात है अथवा दुर्वेंदग्ध 
है तथा उपहासादि करने वाली है क्‍योंकि जानकार परिषद्‌ पदार्थ के निशेय को 
चाहती है १ अनजान सभा केवल समभना चाहती है २ दुर्विदग्ध सभा अपना 


( €७ ) 


ही कोलाहल करना चाहती है. यदि दशक उपहासादि के लिए ही एकत्र हुए 
हों तो कवल किसी समय रुखलित भावादि को दखकर उपहास ही करना 
चाहत है अतएव परिपत्‌ भावों को दख कर ही वाद में प्रवृत्ति करनी चाहिए ॥ 

क्षत्र को देखकर ही वाद करना चाहिए क्योंकि-यदि क्षत्राधिपति धर्म 
का द्वेषी है वा उस समय उस क्षेत्र मेज़ो माननीय पुरुष हे वह श्रनाय है 
अथवा धम चचा के उद्दद्य को नहीं जानता, एवं उसको सभापति बनान की 
संभावना हो तथा निरणय उसके हाथ में हो इत्यादि सब भावों को दखकर 
ही वाद के लिए प्रवृत्ति करनी चाहिए | ३। पद द्रव्यों म से किस द्रव्य विषय 
वाद करता है, उस विषय मे मरा सत्व है या नहीं इसका अनुभव करके तथा द्रव्य 
क्षत्र काल आर भावरूप पदार्थों क स्वरूप को जानकर ही वाद करना चाहिए 
जसाके द्रव्य स धम अधम आकाश काल पुदूगल ओर जीव यह छे द्रव्य हैं ? 
कत्र स ऊध्य १ अधो २ ओर तियक्‌ यह तोन लोक हैँ २ काल से-भूत 
भविष्यत्‌ ओर बतमान यह तीनों काल है ३े भाव स-भोदयिक २ ओपशमिक २ 
क्ायिक ३ क्षयोपशामिक ४ पारिणामेक ५ ओर सज्निपात ८ यह भाव हे 
तथा सात नय प्रत्यक्ष अनुमान उपमान ओर आगम यह चार प्रमाण नाम 
स्थापना द्रष्य आर भाव यही चारों निक्षप वा निश्चय पक्त वा व्यवहार पतक्त 
सामान्य भाव वा विशप भाव कारण ओर काये इस प्रकार अ्नक शास्त्रों क़ भावों 
को जानकर ओर अपनी शक्ति को दस्खकर ही वाद विपय मे उद्यत होना चाहिए 
क्योंकि इस प्रकार करन स किसी प्रकार की भी ज्ञति होन की संभावना नहीं है 
अपितु धर्मप्रभावना तो अवश्यमंव होजायगी इसी का नाम प्रयोगमतिसपत्‌ हे 
अब सूत्रकार प्रयोगमति क पश्चात्‌ संग्रहपरिज्ञा नामक आठवीं संपत्‌ विपय 
कहत हैः -- 


सकित संग्गह परिणा नाम संपया * संग्गहपरिणा नाम सपया चउव्विहा 
पणणत्ता तंजहा-बासा सुखेत्त पाडेलहिता भव; वहुजण पाउगत्ताएं १ 
बहुजण पाउगत्ताए पाडिहारिय पीट फलग सेज्जा सेथारय उगिण्हित्ताभवइ२ 
कॉलणं काल समाणइत्ता भवह ३े आहागुरू संपू्णत्ता भवह ४ सते संग्गह- 
परिणा नाम संपया ॥ ८ ॥ 

अथ--शिष्य न प्रश्न किया कि-ह भगवन्‌ ! संग्रहपरिशा नामक संपत्‌ 
किसे कहत है ? तव गुरु ने उत्तर मे प्रतिपादन किया कि-हे शिष्य ! संग्रह 
परिज्ञा नामक संपत्‌ के चार भद है. जसाकि-आचाय वहुत स भिन्तश्रों के 
लिए व्षाकाल में ठहर्ने क लिए क्षत्रों को प्रतिलिखन करनवाला हो १ 
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वहुत से मुनियों के वास्ते वपाकाल के लिये प्रातिहारिक पीठ फलक-शब्या 
ओर संस्तारक ग्रहण करने वाला हो २ जो क्रियानुष्टान जिस काल में करना 
हैं वह उसी काल में विधिपूर्वक क्रियानुष्टान करनेवाला हो ॥ ३ ॥ दीक्षागरु 
वा श्षतगुरु तथा रत्नाकर की पूजा सत्कार करने वाला हो ॥४॥ सो इसी का नाम 
संग्रहपरिशा नामक संपत्‌ है ॥ ८॥ 


सारांश--सातवीं संपत्‌ के पश्चात्‌ शिषप्यन आठवीं संग्रह पारिजश्ञा नामक 
संपत्‌ के विषय प्रश्न किया कि हे भगवन्‌ ! संग्रहपरिज्ञा संपत्‌ किसे कहते हैं 
ओर उसके कितने भेद है? गरु ने इसके उत्तर में प्रतिपादन किया कि-पदार्थों 
का संग्रह करना उसी को संग्रहपरिजशञा नामक संपत्‌ कहते हैं परन्तु इसके चार 
भेद है जैसे कि-आचाये अपन गच्छवासी साधुओं के लिए क्षत्रों का व्षो- 
काल के लिये ध्यान रक्खे जेसे कि-अमुक साथु के लिए अमुक क्षेत्र की 
आवश्यकता है. क्‍्योंकि-वह साधु विद्वान है वा तपस्वी है अथवा रोगी 
है इत्यादि कारणों को समभकर क्षत्रोंका ध्यान अवश्य रक्‍ख । 


यदि साधुओं को यथायोग्य क्षेत्र की प्राप्ति आचार्य के द्वारा नहीं हो 
सकती तब वे उस आचाये के गच्छ को छोड़कर अन्यत्र जाने की इच्छा करेगे 
अतएव आचाय योग्य क्षेत्रों का सेग्रह अपनी बुद्धि स अवश्यमेव करले जिस- 
से वषाकाल ( चतुर्मास ) के आने पर उन साधुओं को संग्रहीत क्षेत्रों में चतु- 
मोस करने की आज्ञा प्रदान की जा सके । साथही वर्षाकाल के लिये पीठ 
( चौकी ) फलक ( पादा ) शय्या-( वस्ती ) संस्तारक, जो लेकर फिर गृहस्थ 
को प्रत्यपंण किये जाते हैं उक्त पदार्थों के ग्रहण करन वाला हो क्योंकि-चतु- 
मांस में वर्षा क प्रयोग से बहुत से सूक््म जीवों की उत्पत्ति हो जाती है सो 
उन जीवों की रक्षा के लिये उक्त पदार्थों के ग्रहण करन की अत्यन्त आवश्य- 
कता रहती है तथा सूच्म निगोद वा सूक्ष्मत्रस जीव (कुंथु आदि ) चतुमोस 
के काल में विशेष उत्पन्न हो जाते हैं अतः उक्क पदार्थों का अवश्यमेव साधुओं 
के लिये संग्रह करे | यदि पीठादि के बिना चतुमास काल में निवास किया 
जाएगा तो भूमि आदि में विशेषतया चसजीवों के सहार होने की संभावना 
की जां सकती है क्योंकि-उक्क काल में संमूर्च्छिम जीव विशेष उत्पन्न होते रहत 
हैं पुनः जिस २ काल में जिन १ क्रियाओं को करना है जैसे कि-प्रतिलिखना, 
प्रतिक्रमण ओर स्वाध्याय तथा ध्यान कायोत्सगांदि वे क्रियार उसी २ काल में 
समाप्त करनी चाहिए अथोत्‌ समय विभाग के द्वारा कालक्षेप करना चाहिये । 
जब समय विभाग के द्वारा कालक्षेप किया जाता है तब आत्मा शानावरणीयादि 
कर्मों को क्षयकर निज़ानन्द में प्रविष्ठ हो जाता है; साथ ही आलस्य का परित्याग 


( ६६ ) 


हो जाने स आचाय फिर गच्छु की सारणा वारणादि क्रियाएँ [सुखपूवक कर 
सकेगा ३ फिर अहंकार भाव को छोड़ कर दीक्षा गुरु वा श्रत गुरु तथा दीक्षा 
में बड़ा उनकी विनय भाक्कि करन वाला हो जस कि-जब उन का पधारणा होवे 
तव उनको आते हुए दखकर अभ्युत्थानादि सम्यग्‌ रीति स करना चाहिए 
फिर आहार वा ओपाधि तथा उनकी इच्छानुसार उपाधि आदि के द्वारा 
उनका सत्कार करना चाहिए । सारांश इस का इतना ही है कि-अंहकार भाव 
से सवेथा रहित हों | 

गुरुओं की विधिपूर्वक पर्युपासना करनी चाहिये यदि ऐसे कहा जाए 
कि-गुरू पंचम साधु पदर्म है ओर शिष्य तृतीय आचार्य पद्म हे तो फिर वह 
तृतीय पदवाला पंचम पदकी पर्युपासना किस प्रकार करसकता है? इसका 
समाधान यह है कि-जनमत का मुख्य विनयधम है अतणव सिद्धान्त मे 
लिखा है कि- जहाहि अरग्गि जलण नमेस । नाणाहुइ मंत्र पयाभिसित्त एवायरिये 
उवचिट्टइज्जा अणंत नाणोवगश्नोविसंतो ( दशवेकालिक सृत्र० अर. ६ उद्देश १ 
गाथा ** ) 

अथ-जिस प्रकार अग्निहोत्री वाह्मण आग्नि को नमस्कार करता हे 
तथा नाना प्रकार आहुति, ओर मंत्र पदों स अग्नि को अ्रभिेसिक्त करता 
है उसी प्रकार शिप्य आचाये ( गुरु) की अनंत ज्ञानक उत्पन्न हाजाने 
पर भी भक्ति ओर विनय कर तथा जिसप्रकार आग्नहोत्रीपुरुष संदेव आग्नि 
के ही पास रहता है उसी प्रकार शिप्य गुरुकलवासी रह, तथा जिस प्रकार 
राज्य अवस्था के मिलजान पर फिर वह राजकुमार अपन मातापिता की 
विनय करता है टीक उसीप्रकार आचाय पदके मिलजान पर दैत्षाबृद्धों की 
पर्युपासना करता रहे क्योंकि-आचाय पद केवल गच्छुवासी साधु-ओऔर 
साध्वियों की तथा थ्रावक वा श्राविकाओं की रक्षा करनक लिये ही होता दे 
परन्तु विनय भक्ति क व्यवच्छिन्न करन क लिय नहीं क्योंकि-आचायेका 
कक्तव्य है कि अपनी पवित्र आज्ञा द्वारा संघसवा करता रह ओर विनय 
धर्म को कदापि न छोड़ इसीलिय सूत्र मे प्रतिपादन किया हैं कि 
आचाये गुरू पर्युपासना करता रह क्योंकि आज्ञा प्रदान करना कुछ ओर बात 
है गुरु भाक्त करना कुछ ओर वात हैं सो यही संग्रहपरिज्ञा नामक संपत्‌ का 
चतुथ भद है इस प्रकार आठ प्रकार की संपत्‌ का वर्णन किय जांन पर अ्रव 
चार प्रकार की विनय प्रातिपत्ति विषय सूत्रकार प्रतिपादन करत हैं जिस 
का आदिम सूत्र निम्न प्रकार स है :-- 


आयरिओो अतेवासीएमाए चउव्विहाए विशयपडिबर्ताएविशवत्ता 


६: ०७.) 


भवह निरणत्तगच्छह तंजहा-आयाराविणएण १ सुयविणएणं २ विखेवणा 


विणुएणं ३ दोसग्निधायणाविणएणं ।।४॥ 
अथ-अआचाय स्वकीय शिप्यको यह वच्यमाण चार प्रकार की विनय प्रति- 
पात्ते सिखाकर निऋंण हाजाता है जसेकि-आचार विनय १ श्रतविनय २ विक्षेपणा 
विनय ३ दापनिधोतना विनय ४ ॥ 
सारांश- इस सूत्र का यह मन्तव्य है कि-आचाय अपन शिष्य को चार प्रकार 
की विनय प्रतिपत्ति ( आचारण ) सिखलाकर निकण हो क्योकि-जिस प्रकार 
पुत्रको धार्मिक ओर विद्वान बनाना माता पिताका कतेव्य है उसी प्रकार आचाये 
का यह मुख्य कतेव्य हे कि-अपने शिष्यको चार प्रकार की विनय की आचरणता 
सिखलाकर निक्रेण हो' इस कथन से यह भी सिद्ध होता हे कि-यदि आचाये 
शिप्यको विनय शिक्षा नहीं देगा तो फिर वह शिष्य का ऋणी रहेगा इसी वास्त 
सृत्रकार ने यह शब्द देदिया हे-कि चार प्रकार की विनय शिक्षा देकर आचाय ऋण- 
मुक्त हो सकता है यथाः-आचार विनय १ थ्रुतविनय २ विक्तेपणा विनय ३ दोपनिधो- 
तना विनय ४ प्रथम आचार विनय इसलिये कथन किया गया हें कि-आचरण 
की शुद्धि हो जोन पर ही श्रतादि विनय सफलता को प्राप्त हो सकती हैं 
यदि सदाचार से रहित है तो फिर उसके थ्रतादि विनय भी कांतिहीन होकर 
लोक में उपहास का का ग्ण बन जाते हैं तथा सदाचार से हीन व्यक्ति को फिर 
अपनी प्रतिष्ठादिक भंग के भय से श्रतादिकी भी अविनय करनी पड़ती हैं। 
अब सूृत्रकार प्रथम आचार विनय के भेदों विषय कहंत हैंः-- 
सेकिंते आयार विणए आयाराविणए चउव्विहा पण्णत्ता तंजहा-संजम 
सामायरियात्रि भवह १ तवसामार्यारेयावे भवह २ गणसामायरियाति भवहरे 
एकल्लविहार सामायरियावि भवह ४ सेते आयारविशय ॥ १ ॥ 
अध-( प्रश्ष ) हे भगवन ! आचार विनय किस कहत हैं ? ( उत्तर ) 
है शिष्य ! आचार विनय चार प्रकार से प्रतिपादन किया गया है जेसे कि-- 
संयम समाचारी का ज्ञान प्राप्त करना १ तप समाचारी के ज्ञान को प्राप्त करना 
२ गण समाचारी की योग्यता प्राप्त करना ३ ओर एकत्व विहारी के गुणों का 
योध प्राप्त करना ४ | यह आचार विनय के भेद है । 


सारांश-शिष्य ने प्रज्ष किया कि-हे भगवन ! आचार विनय किसे कहते 
हैं ओर उसके कितने भेद प्रातिपादन किये गयें हूँ ? गुरु ने उत्तर में कहा कि-हे 
शिष्य ! स्वयं शुद्ध आचार का पालन करना और अन्य आत्माओं के आचार 
को ठीक करना इसी का नाम आचार विनय है परन्तु इस के मुख्य चार भेद टे 


( ९०१ ) 


जसेकि आचाये आप शद्धाचरण धारण करे ओर अपने शिष्य को संयम समा- 
चारी का ठीक २ बोध करांव यथा-पंच।भ्रवाद्धि रमणे पंचेद्रियनिग्रह: कपायजय: 
दंड््रयविरतश्र संयमः सप्तरश विधः ॥ १॥ अथात्‌ हिंसा, असत्य, चारी, मेथुन 
आर परिग्रह इन पांचों आश्रवों की विरत करना और श्रोतन्द्रिय चक्षुरिन्द्रिय 
प्राणद्रिय रसन्द्रिय तथा स्पशेन्ट्रिय इनका निम्रह करना फिर क्रोध, मान, माया 
आर लोभ का जीतना तथा मन वचन ओर काया का वश में करना यह सर्व 
१७ प्रकार के सेयम के भेद हैं। आचाये स्वयं इन भेदों पर आचरण करता हुआ 
फिर इनका पूण बोध अपन शिष्य को कराये | इसी प्रकार १२ प्रकार क तप 
के भदों को भी अपन शिप्प को सिखलाता हुआ आप भी यथाशक्ति तप 
धारण करे तथाजोा व्यक्ति तप करन स हिचकियात हों उन को तपका 
माहात्म्य दिखलाकर तप भ उत्साहित कर। सूत्रों मं तप के १२ वारह भद वणन 
किए गए है जल करि-अनशन ह ऊनोदरी २ भिन्षाचरी ३ रसपरित्याग ४ काय- 
क्रश ५ और प्रतिसंलीनता ६ प्रायश्चित्त ७ विनय ८ वेयावृत्ष्य ६ स्वाध्याय १० 
ध्यान ११ ओर कायोन्‍्सगे १२ इनका सविस्तर स्वरूप ओपपातिकादि सूत्रों 
स जानना चाहिये। सा आचाय शिष्यको उक्त तपों के विधि विधानादि से परिचित 
कराए । तप समाचारी के पश्चात्‌ फिर आचाय गण समाचारी का शिष्य को 
वोध कराए जैसे कि-गण के उपाधिधारियों के क्या २ कतेव्य हैं तथा अ्रन्य 
गण के साथ किस प्रकार वत्ताव करना चाहिए छिस प्रकार अन्य गणुक साथ 
वंदनादिका संभोग जोड़ना चाहिए ओर किस प्रकार अन्यगण स पृथक हो 
जाना चाहिए वा स्वगण भ जो मुनियों के कई कुल होते हैं उनके साथ किस 
प्रकार वत्ताव करना चाहिए वा जा स्वगण में क्रियाकांड की शिथिलता आगई 
हो उस किस प्रकार दूर करना चाहिए अथवा अपनेही गण में जासाधु 
प्रत्युपक्षणादि में शिथिल होजांब तो उनको किस प्रकार सावधान करना चाहिए। 
इसी प्रकार स्वगण में जो बाल दुबल ग्लानादि युक्तत साधु हैं डनकी किस 
प्रकार वेयावृत्य ( सवा ) करनी चाहिए इस प्रकार की गण सामाचारी को 
आचाये आप धारण करता हुआ अपन शिप्य को यथाविधि शिक्तित कर 
जव गण समाचारी का पूण० वाध होज़ाब तो फिर एकाकि विहार प्रतिमा 
की समाचारी का शिष्य को ज्ञान कराए क्‍योंकि गणसे पृथक हाकर ही एकल्न- 
विहार प्रतिमाका ग्रहण हो सकता है वा साधु की १२ प्रतिमा [प्रतिशाओं] क 
धारण करने की यथाविध विधि का शिष्य को बोध कराए | इतनाहीं नहीं किन्तु 
उक्त समाचारी को आप धारण कर और अपने शिष्यों को धारण कराए, कारण 
कि सूत्रोक्त विधि से यदि एकललविहार प्रतिमा धारण कीजाए तो परमनिजे- 
राका कारण होता दे अतएव आचाये सब प्रकार स एकल्ल विहार प्रतिमा 


( १८०२ ) 


की विधि विधान को स्वशिष्य को सिखलाकर ऋणमुक्‍त हो इसीका नाम 
आचार विनय है ॥ आचार विनयवान्‌ को किया हुआ क्षतदान सफल हो 
सकता है अतः अब सृत्रकार श्रुतविनय विषय कहते हैंः-- 
सेकिंत सुयविणय ? सुयविणय चउव्विह पण्णत्ता तंजहा--सुत्त बाएइ 
१ अत्थ वाएह २ हिय वाएड ३ निसेस्स वाएड ४ सतसुयाविणए॥२॥ 
अथ--(प्रश्च) हे भगवन्‌ ! श्रतविनय किस कहते है ? (गुरु) हे शिष्य! 
ध्रतविनय चार प्रकार से प्रतिपादन किया गया है जैसे कि-सूत्रवाचना १ अथ 
वाचना २ हितवाचना ३ ओर निशष वाचना ४ | इसी का नाम श्रतावनय हे । 
सागंश-शिष्य न प्रश्न किया कि-हे भगवन्‌ ! श्रुवविनय किस कहते है ? 
इसके उत्तर में गुरु ने प्रतिपादन किया कि-हे शिष्य ! सूत्र को विधिपू्वक 
पठन कराना इसी का नाम सूत्राविनय हे | इसके चार भद है जैस कि प्रथम- 
सेहिता ओर पदच्छुद्पूर्वक अस्खालितरूप स अगशास्त्र वा उपांगादि शास्त्रों का 
अध्ययन कराना चाहिए क्योंकि-सूत्र शब्द की यही व्युत्पत्ति कथन की गई है 
कि-''सूत्यन्त सूच्यन्त वा अथा अनेनेति सूत्र” अथाोत्‌ जिसके ढारा अथों की 
सूचना की जावे तथा अथ एकत्र किए जावे उसी का नाम सूत्र है । तथा 
जिस प्रकार सूई वस्त्र को डोरे से सी दती है उसी प्रकार जो अथों कोसी 
रहा हैं उसी का नाम सूत्र है! इस प्रकार के सूत्रों को आप अध्ययन कर ओर 
अन्य शिप्यों को अध्ययन करावे | उसीका नाम सूत्रवाचना है। यद्यपि 'सूत्र' 
शब्द अल्प अक्षर ओर बहुत अथ वाल वाक्य के लिय ही रूढि से प्रवृत्त हो 
रहा हे परन्तु जहां पर अभदोपचारनय के मत स समग्र ग्रेथ का नाम भी सूत्र 
माना गया है जेसकि-आचारांग सूत्र सूयगडांग सूत्र, इत्यादि । सो ज़ब अस्ख- 
लित रूप से सूत्र वाचना टीक हो जाय तब फिर द्वितीय अथ वाचना शिष्य 
को देनी चाहिए जैसेकि- जब सूत्र वाचना समाप्त हो चुके तो फिर नियुक्ति 
भाष्यादियुक्न अथ वाचना शिष्य को करानी चाहिए क्योंकि-जब संहिता और 
पदच्छेद सूत्र का हो चुका तो फिर पदाथ होना चाहिए क्योंकि-नूतन विद्यार्थी 
को शब्दाथ वृत्ति ही परमोपयोगी होती है उसके द्वारा वह सूत्र के शब्दाथ 
को भली प्रकार जान सकता है जब उसकी गति पदार्थ में टीक हो जाए तब 
उसको फिर पदविग्नह करके दिखलान चाहिए अथांत जो शब्द समासानन्‍्त 
हाँ उन्हें पद विग्नह करके दिखला दना चाहिए | इस प्रकार करन स छात्र के 
अन्तःकरण में सूत्रों का अथ अकित हो जाता है फिर वह किसी प्रकार से 
भी विस्म्ृत नहीं होने पाता अतएणव इसका नाम अथवाचना है | तृतीय बाचना 


*्ञ 
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छ के. 
का नाम हितवाचना हे इसका मन्तव्य यह हे कि-जिस प्रकार अपनी आत्मा 


( (१०३ ) 


ओर विद्यार्थीकी आत्माका हित हो उसी प्रकार वाचना देनी चाहिए अर्थात्‌ 
योग्यता देखकर ही सूत्रका अथदान करना चाहिए क्योंकि-जिस प्रकार 
मिट्टी के कन्चे (आम) घट (घंड़) मे जल डालने से घट ओर जल दोनों का 
विध्यंस होजाता है ठीक उसी प्रकार अयोग्य व्यक्ति को योग्यता बिना पठन 
कराने से उस व्यक्ति ओर ज्ञान दोनों का विनाश हो जाता है इसलिए जिस 
प्रकार उस विद्यार्थी का ज्ञान द्वारा हित हो सके वही क्रम ग्रहण करना उचित 
हं। इस कथन का सारांश यह है कि-पठन इस लिए कराया जाता है कि- 
ज्ञान की प्राप्ति हो ओर चित्त की समाधि (शांति) उत्पन्न की जाए। जब 
अयोग्यता स पठन कराया गया तब उक्त दोनों कार्यो की सफलता पूर्णतया 
नहों हो सकती अतएव हित वाचना द्वारा अपना और शिष्य का हित करना 
चाहिए जब हितवाचना की समाप्ति हो जाब तब फिर चोथी निशेषयाचना 
द्वारा सवे प्रकार स शंका समाधान करना चाहिए तथा प्रारब्धसूत्र की समाप्ति 
क पश्चात्‌ ही अन्य सूत्र का प्रारंभ करना चाहिए अथवा प्रमाण नित्तेप नय 
ओर सप्तमंगादि के द्वारा सृत्र के भावों को जानना चाहिए क्योंकि-यावम्मात्र 
अश्ष है उनके समाधान सचे निशेष वाचना ड्वारा किए जाते हैं अतः निशेष- 
वाचना अवश्यमेंव पठन करानी चाहिए । इस प्रकार श्रतविनय के कह जान के 


डर 
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पश्चात्‌ अब सूत्रकार विक्षणणा विनय विषय कहते हैंः-- 

सेकित विखेवणा विणए १ विखेवणा विणय चउव्विहे पणत्ता तंजहा- 
आदिद्व धम्म दिद्द पुव्वगत्ताए विणुसत्ता भवह १ दिटठपुव्वर्ग साहम्मिय- 
त्ताए विणएत्ता भवह २ चुय धम्माउ धम्मे ठावहत्ता भवह ३ तस्सेव 
धम्मस्स हियाए सुहाए खम्राए निसेस्साए अणुगामियत्ताए अभ्भ्ुटठेत्ता भव- 
इ॥ ४ ॥ सेते विखेबणा भवई | 

अथ--(प्रक्ष) हे भगवन ! विक्तपणा विनय किस कहत है? (उत्तर) ह शिष्य ! 
विंत्तेपणा विनयक चार भेद प्रतिपादन किए गए हैं जेस कि-जिन आत्माओ्रोंन 
पहिल सम्यकत्वरूप धमे का अनुभव नहीं किया उन आत्माओंको सम्य- 
क्त्वरूप घम में स्थापन करना चाहिए १ जिन्होंन सम्यकत्वरूप धम प्राप्तकर 
लिया है उन जीवों को साधम्य॑ताम स्थापन करना चाहिए २ जो धर्म से पतित 
होते हों उन्हें धर्म मं स्थिर करना चाहिए ३ ओर सर्देवकाल थ्रुत ओर चारित्र 
धम का महत्व दिखलाना चाहिए जेस कि-ह भव्यजीवों ! थुत ओर चारित्र 
धमं हितकारी हैं, सुखकारी हैं, समथ हैं, मोक्षक लिये मुख्य साधन है, लन्म 
२ में साथ चलनेवाला हैं । अतएणव इसको अवश्यमेव धारण करना 
चाहिए॥ ४ ॥ 


( १०४ ) 


सारांश-शिष्य न प्रश्न किया कि- है भगवन ! विक्तपणाविनय किसे कहते 
है ओर उसक कितने भेद हैं? इस प्रश्न के उत्तर में गुरु न प्रतिपादन कियाकि- 
हे शिष्य ! मिथ्यात्व स हटाकर धम में स्थापन करना उसको विक्षेपणा 
विनय कहते हैं सो इस विनय के मुख्य चार भद हैं जैसे कि-जिन 
आत्माओं ने धम के यथाथ स्वरूप को नहीं समझा इतनाही नहीं किन्तु 
पदार्थों क ठीक स्वभाव को तथा सम्यग दशेन ज्ञान ओर चारित्र के माग को 
ठीक नहीं पहचाना उन व्यक्कियों को श्री अहेन्‌ देवद्वारा प्रतिपादन किये हुए 
सत्यधम के पथ में लगाना चाहिए इस विनय क कथन करने का उद्देश्य यह 
है कि-जनतर लोगों को जन धर्म में स्थापन करना चाहिए १ फिर जिन्होंने 
धरपथ सम्यगरूप से धारण कर लिया हो उनजीयों को सब वृत्तिरूप धम में 
स्थापन करना चाहिए अथांत्‌ जिन आत्माओं की इच्छाएँ दीक्षा धारण करन 
की हों उन आत्माओं को दीक्षित कर साधुसघमे स्थापन करना चाहिए अर्थात्‌ 
उनको साधामिंक बनाना चाहिए २ जब कोई आत्मा घर्मपथ से पतित होता 
हो वा किसी कारणवश धर्म छोड़ता हो तो सम्यगृतया शिक्षितकर धर्म पक्ष 
में स्थिर करदना चाहिए क्योंकि शिक्षित किया हुआ भव्य आत्मा धर्म में 
शीघ्रही निश्चलता धारण करतलता है ६३ इतना ही नहीं किन्तु धर्म को हित. 
खुख ओर सामथ्य के लिय तथा मोक्ष के लिय भवभवान्तर में साथ ही चलन 
के लिय घारण करना चाहिए अथात्‌ सुखादि क लिए धर्म में सदेव कटिवद्ध रहना 
चाहिए 8 इसके कथन करन का सारांश केवल इतना ही है कि--इस क्रम से 
धरम प्रचार करत हुए प्राणीमात्र को मोक्षमार्ग में प्रविष्ठ करना चाहिए । साथही 
सकल कमक्षय करके आप भी निवाणप्राप्ति के लिए उद्यम करना चाहिए 
साथही उपदेशक वर्ग को इस सूत्र स यह शिक्षा लनी चाहिए कि--जिन आ- 
त्माओं न पहिल कभी धम का परिचय प्राप्त नहीं किया उन आत्माओं को 
ही धर्मोपदेश द्वारा शिक्षित करना चाहिए किन्तु जिन्होंने धर्म के स्वरूप को 
जाना हुआ है उनको तो केवल साधार्मिक बनान काही पुरुषाथ करना चाहिए 
अतएव जनतर लोगों में धर्मापदेश करन की सूत्रकत्तान विशष आवश्यकता 
प्रतिपादन की है सो इसी का नाम विक्तेपणा विनय है । अब सूत्रकार वित्तपणा 
विनय के अनन्तर दोषनिघातना विनय के विषय में कहते हैंः- 
सेकिंत दोसनिग्धायणा विशणय ? दोसनिग्धायणा विणय चउव्विहा 
पण्णत्ता तंजहा--कुद्धस्स कोहविणणत्ता भवइ १ दुद्दस्स दोस शिगि- 
शिहत्ता भवह २ केखियस्स कंखादईथदित्ता भवह ३ आया सप्पणिद्वितयावि 
भवई ४ सेत दोसनिग्धायणा विणए ॥ 
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अथ--( प्रश्न ) दोष निधातना विनय किसे कहते हैं? ( उत्तर ) ह 
शिष्य ! दोष निर्घातना विनय के चार भेद प्रतिपादन किए गए है जैस कि- 
क्रोधी के क्रॉध को दूर करना चाहिए ? दुष्ट की दुष्टता को दूर करना चाहिए २ 
कांज्षित पुरुष की आकांक्षा पूरी करनी चाहिए ३ ्रोधादि स रहित शुद्ध ओर 
पत्रित्र आत्मा बनानी चाहिए अथात्‌ खुप्रणिहितात्मा होना चाहिए इसी का 
नाम दोपनिधोतना विनय है ॥ 

सारांश--शिष्य ने प्रश्न किया कि-हे भगवन ! दोष निग्धातना विनय 
किसे कहते हैं ओर इस के कितन भेद हैं? इस प्रश्न के उत्तर में गुरु कहने 
लग कि हे शिष्य ! दोष निधोतना विनय उसी का नाम है जिस के द्वारा 
आत्मा से दोषों को निकाल बाहिर किया जाए इसके मुख्य चार भद हैं जेस 
कि-जिनको क्रोध करन का विशेष स्वभाव पड़ गया हो उनको क्रोधका 
कटुफल दिखलाकर तथा सदु ओर प्रिय भाषण द्वारा ऋध को दूर कर देना 
चाहिए अथात्‌ जिस प्रकार उनका क्रोध दूर हो सके उसी उपाय से उनका 
क्रोध दूर कर देना चाहिए। जिस प्रकार विष भी युक्तितयों से ओऔपधी क रूप 
को धारण करता हुआ अम्ृतरूप हो जाता है ठीक उसी प्रकार क्रोधरूपी 
विपको शास्त्रीय शिक्षाओं द्वारा शांत करना चाहिए तथा जिस प्रकार दावा- 
नल को महा भ्र अपनी धारा द्वारा शान्त कर दता है ठीक डसी प्रकार 
शास्त्रीय उपदर्शों द्वारा क्रोध को शान्त कर दना चाहिए १ इसी प्रकार जो 
व्यक्तित क्रोध:मान. माया ओर लोभ द्वारा दृष्टतता को धारण किये हुए हो उस 
की भी शास्त्रीय शिक्षाओं द्वारा दुष्टता दूर कर देनी चाहिए । इसका तात्पर्य 
यह है कि-जिस व्यक्त को दुष्टता धारण करने का स्वभाव पड़ गया हो उस 
के स्वभाव को शान्त भावों स वा शिक्षाओं हारा ठीक करना चाहिए २। इसी 
प्रकार संयम निवाह के लिए जिसको जिस बस्तु की श्राकांक्षा हो उसकी 
आकांक्षा पूरी कर दनी चाहिए। अन्न. पानी. वस्त्र: पात्र वा पुस्तक की आकांक्षा 
अथवा विहारादि की आकांक्षा सो जिस प्रकार की संयम विपयक श्ञार्कात्ता 
हो उसकी पूर्ति में बराबर सहयोग देना चाहिए तथा यदि किसी क मनमे 
प्रवच्चन के विषय शेक्रा हो तो उसकी शेक्रा का समाधान भली प्रकार स कर 
देना चाहिए क्योंकि शास्त्र में लिखा है कि-शेकायुक्त आत्मा को कभी भी 
समाधि की प्राप्ति नहीं हो सकती. अतणव शंक्रा अवश्यमव छदन करनी 
चाहिए | शंका रहित होकर फिर बह आत्मा शास््रोकत क्रियाओं मे निमग्न होता 
हुआ ऋषध, मान, माया ओर लोभरूप अंतरंग दोषों स विमुक्तत होकर सखुप्र- 
णिहितात्मा हो जाता है अथोत्‌ उसका आत्मा सकल दोपों स रहित होकर 
शुद्ध ओर पवित्र होजाता है । इसीका नाम दोपनिधोतना विनय है ॥ 
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जब आजचाये ने शिष्यको उक्त प्रकार के विनय से शिक्षित कर दिया 
तब शिष्य को योग्य हे कि-वह आचाये की विनय करे, अतएवं अब सूत्रकार 
शिष्य के करने योग्य विनय विषय कहते हैं ॥ 


तस्सेव॑ गुणजाइयस्स अंतेवासिस्स इमा चउव्विहा विणय पडिवत्ती 
भवह तंजहा-उवगरण उपायणया १ साहिल्लया २ बणसंजलणया ३ 


भारपच्चोरूहणया ४ ॥ 
अथे--उस गुणवान्‌ शिष्य की यह वच्यमाण चार प्रकार से विनय 
प्रतिपत्ति प्रतिपादन की गई हैं जसेकि-साथुओं के पहिरने योग्य उपकरण 
को उत्पादन करना १ अन्य का सहायक बनना २ गुणवान्‌ के गुणका प्रकाश 
करना ३ गच्छु के भार को वहन करना अथोत्‌ भावभार को धारण करना | 
यद्यपि गच्छु का स्वामी आचाये होता है तथापि शिष्य उस भार के वहन में 
सहायक बन जाता है ॥ 
साराश-जिस प्रकार विनयादि के सिखलाए जाने पर गुरु ऋणमुक्त हो 
जाता है उसी प्रकार शिष्य भी विधिपूर्वक गुरुकी विनय करन से ऋण मुक्त 
होने की चेष्ठा करता हें क्योंकि-विनय ही मूलधमे है । सूत्रकार न विनय के 
चार भेद प्रतिपादन किए हैं जेसेकि गचछ के लिए उपकरण उत्पादन करना * 
सहायता करना २ वर्ण्संज्वलनता ३ ओर भारथ्रत्यवतारणता ४ । 
अब सूत्रकार उपकरण उत्पादनता विनय विषय कहते हैं।- 
सेकित उवगरण उप्पायणया ? उवगरण उप्पायणया चउबव्विहा 
पण्णत्ता तेजहा--अणुप्पणाई उवगरणाई उप्पाइत्ता भवह १ पोराणाई 
उवगरणाई सारखित्ता भव३ २ संगोवित्ताभवह परित्त जाणित्तापचद्धरित्ता 


भवह ३ आहाविध संाविभइत्ताभवह ४ सेत॑ उवगरण उप्पायणया ॥१९॥ 
अथे-( प्रश्न) उपकरण उत्पादनताविनय किसे कहते है ! ( उत्तर ) 
है शिष्य ! उपकरण उत्पादनता विनय के चार भेद हैं जेसेकि-अनुत्पन्न उप- 
करण को उत्पादन करना १ पुराणे उपकरण को सरक्षित रखना २ जीणे उपकरण 
को सगुप्त रखते हुए भी यदि किसी अन्य साधु का उपकरण अटप रह गया 
हो तो अ्रपना उपकरण उसको देदेना ३ फिर यथायोग्य बड़ों ओर छोटोंके 
लिये वस्रादि का संविभाग करना ४ यही उपकरणउत्पादनता विनय है ॥ 
सारांश-शिष्य ने प्रश्न किया कि-हे भगवन्‌ ! उपकरणउत्पादनता 
विनय किसे कहते हैं ओर उस के कितने भेद हैं? इस प्रश्न के उत्तर में गुरु 
कहते हैं. कि-हे शिष्य ! उपकरण उत्पादन विनय का अथ विघधिपूवेक 
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उपकरण को उत्पन्न करना है ओर उसके मुख्य चार भद है जैसे कि--जो 
उपकरण अपने गचछ मे नहो उसको उत्पन्न करना १ संयम के निर्वाह के 
लिए जिन पदार्थों की आवश्यकता रहती है उसे उपकरण कहते हैं। जैसे 
कि-वस्त्र, पात्र, पुस्तकादि जो वस्त्रादि अपने गच्छ मे न हें उन्हें गचछ- 
बासी साधुआके लिये उत्पन्न करने चाहिए । 

उक्त काये आचार्य शवर्य करे किन्तु यदि आचाये भ्रान्तहहोगया हो वा उसकी 
स्वाध्यायादि क्रियाओं में विप्न पड़ता हो तो शिष्य स्वयं गच्छवासी साधुओंके 
लिय अनुत्पन्न उपकरण को उत्पादन कर ९१ जो प्राचीन ( पुराना ) उपकरण 
हो उस संरक्षित रखना चाहिए यदि उपकरण जीणे हो तो उसे गुप्त रखना 
चाहिए क्‍योंकि पुराणा वा जीण उपकरण संरक्षित किया हुआ फिर पहि- 
रन में आसकता है क्योंकि जीरणीदि उपकरण सोए हुए वर्षाफालादि के समय 
प्रयोग में आसकत हैं २ जिस साधु के पास अल्प उपकरण हों उसको अपनी 
निश्राय का उपकरण ददवे जिसंस उसका आत्मा स्थिर होजावे कारण कि 
सुरक्षित होनेले ही गच्छका महत्व वढ़ जाता है ओर एस सुयोग्य आचार्य के 
गच्छु में निवास करेत हुए साथु अपना कल्याण कर सकते हैं ३ जब कभी 
वस्त्रादि उपकरण के विभाग करने का समय उपस्थित हो तब यथायोग्य उप- 
करण दना चाहिए। बड़को बड़े के योग्य ओरछोटे को उसके योग्य उपकरण 
दना उच्चित है ॥ इसी का नाम उपकरण उत्पादन विनय है ॥ अब सूत्रकार 
इसके अनन्तर सहायता विनय विषय कहते हैंः-- 

सेकितं साहिल्‍लया १ साहिल्‍लया चउव्विह् पण्णत्ता तंजहा-अणुलोम- 


वह सीहतेयावि भवह १ अणुलोमकाय किरियत्ता २ पडिख्वकाय 


सेफासणया ३ सवत्थेसु अपाडिलोया ४ सेते साहिल्‍लया ॥ 
अधथ-(प्रश्न) सहायता विनय किस कहते है ? ( उत्तर ) सहायता विनय के 
चार भेद हैं जसक्रि-अनुकूल वचन वोलना वावुलाना चाहिए १ अनुकूल 
काय द्वारा अन्य व्यक्तियों की सवा करनी चाहिए२ जिस प्रकार अन्य 
व्यक्नियों को अपने द्वारा सुख पहुंचसके उसी प्रकार उनको यथाविधि खुख 
पहुंचाना चाहिए ३ सर्व काय करते हुए ऋजुता धारण करनी चाहिए अर्थात्‌ 
मिथ्याभिनिवेश न करना चाहिए ॥ ४ ॥ सो इस ही सहायता विनय कहत हैं: । 
साराश--शिष्य न प्रश्न किया कि- है भगवन्‌ ! सहायताविनय किसे 
कहते हैं श्रोर उसके कितने भेद हैं ? इस के उत्तर में गुरु कहने लग कि-ह शि- 
प्य ! अ्रन्य प्राणियों को सुख पहुंचाना ओर उनके दुःख की निवृत्ति करना उस- 
का नाम सहायताविनय है। इस विनय के चार भेद है जैसेकि-प्रत्यक प्राणी 
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के साथ मधुर भाषण करना चाहिए क्योंकि सदु भाषा से ही आत्माको बहुत 
सी शांति मिल जाती है १ यदि गरु आदिक शरीर की सवा करने का कभी 
समय उपास्थित हो जाव तो अनुकूलरीति स कर जिसस किसी भी शारीरिक 
अंगोपांग को ज्ञति न पहुंच ओर उनकी आत्मा को शांति प्राप्त हो अर्थात्‌ 
जिस प्रकार उनके शरीरको खुख प्राप्त हो उसी विधिस सवा कर | एवं संवाह- 
नादि क्रियाएं भी उसी प्रकार करे जिस प्रकार उनको शांति प्रतीत हो २ सवा 
करते समय किसी प्रकार का हठ वा मिथ्याभमान न होना चाहिए अर्थात्‌ 
जिस कार्य विषय गुरु न नियुक्त किया दे उस काये को सरलतापृवक करे । 
हट वा मिथ्यानिवेश यह कृत्य नितान्त वजनीय है ४ । इसकों सहायता- 
विनय कहते हैं । इस कथन से यह भी सिद्ध होता हे कि-यदि सवा के अन्य 
अग न ग्रहण किय जासके तो विनय का प्रथम अ्रद्ञ मुदु भापा तो अवश्य 
ग्रहण करे क्योंकि-- सुदु भाषा के उच्चारण करन स दुःखित आत्माओं के 
बहुत सारे दुःखों का नाश हो जाता है। जिस प्रकार गश्रीप्म ऋतु में वृत्त फल 
नहीं दसकता किन्तु उस समय उस की छाया उप्णता स पीड़ित व्यक्ति को 
सुखकारक बन जाती हे उसी प्रकार म्दु भाषा दु/खित जीव को भी खुखी 
कर दती है । 

इसके अनन्तर अरब सूत्रकार वरणसंज्वलनता विषय कहते हैः- 

से्कित बण्णसंजलणया ? वण्ण्संजलणया चउच्विहा पणणत्ता तंजहा- 

अहातचाणं वाया भवह १ अवरणवाय पडिहणित्ता भवह २ वण्णवाय 
अगुवुहित्ता भवईह्र३ आयवुड्टसेवियावि भबह ४ सेर्त वण्ण संजलणया ॥ 

अथ-- (प्रश्ष) वण संज्वलनताबविनय किसे कहते हैं ओर कितने भदरहे ? 
( उत्तर ) वशसज्वलनता विनय चार प्रकार से प्रतिपादन को गई हैं जसाक- 
यथाथ गुणानुवाद करना १ जो अवणवादी है उसंका निराकरण करना २जो 
वरणवादी है उस धन्यवाद ओर उसके गुणों का प्रकाश करना ३ जो गुणों में 
अपने सर अत्यन्त 4दउू हैं उनकी सेवा करना ४ ॥ इसीका नाम वण- 
संज्वलनता है ॥ 

सारांश--सहायता विनय के अनन्तर शिष्य न गुरुस प्रश्न किया कि-- 
ह भगवन ! वणेसज्वलनता किसे कहते हैं ओर उसके कितन भेद हैं? इसक 
उत्तर में गुरु न प्रतिपादन किया कि - है शिष्य ! आचाये का यशोगान करना 
इसे वर्शंसज्वलनता विनय कहते हैं ओर उसके चार भद हैं जसे कि- आचा- 
यादि के यथाथगुणों की प्रशसा करना अथात्‌ यशोकीत्ति विस्तृत करना ! 
जो व्यक्ति आचाय वा भ्रीसधादि की निदा करते दे उनकी निन्दा प्रतिहनन करना 
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अधथात्‌ तिरस्कार वा उपालंभादि द्वारा उनको सुशिक्षित करना २ जो 
व्यक्ति आचार्यादि के यथाथ गणों का गान करते ६ उनका धन्यवाद वा उनके 
सदगुणों का प्रकाश करना ३ जो महाव्यक्ति आत्मिक गुणों में पूण हैं उनकी 
सवा करना क्योंकि उनकी सेवा स आत्मिक गुणों की प्राप्ति हो जाती है | इस 
प्रकार वश्सज्वलनता का वर्णन करत हुए श्रव सूत्रकार भारप्रत्यवतारणता 
विनय के विषय में कहत हैः-- 

सेकित भारपच्चोरूहणया ? भारपचचोरूहणया चउव्यिहा पण्णत्ता 
तेजहा--असंगहाय परिजण संगहित्ता भवह १ सह आयारगोयरगाहि- 
त्ता भव २ साहम्पियस्सागेलायमाणस्स अहाथामं वेयावच्चे अभ्भ्रुद्वित्ताभवई 
३ साहम्मियाणं अहिकरणंसि उप्पणणं स तत्थ अशिस्सितो बसिण्वसितो 
अप्पक्खग्गाही मज्भत्थ भावभए समंववहारमाण तस्सआहिकरणस्सखामण- 
विउ समणयाए सयासामिय अभ्भ्ुठेत्ता भवह कहंतुसाहम्म्यि अप्यसद्ा अप्प 
केका अप्पकलहा अप्प कसाया अप्पतुमेतुमा संजम बहुला संवर बहुला 
समाहि बहुला अप्पमत्ता संजमेणं॑ तवसा अप्पा्ं भावेमाणाणं एवंचरां 
विहरेज्जा ॥ ४॥ सेत भारपच्चोरूहणया एस खलुसा थेरेहिं भगव॑तेहिं 
अद्वविह गणिसपया पण्णत्ता त्तिबोमि योत्थिया दसा समत्ता। 


अथू--(प्रश्न) ह भगवन ! भारप्रत्यवतारणताबिनय किस कहते दे? 
(उत्तर) ह शिष्य ! यदि आचाय गच्छ के भार को शिप्य क सपुद्‌ कर दे उसका 
नाम भारप्रत्यवतारणता विनय हैं। उसके चार भद प्रतिपादन किए गए है 
जैस कि - असंग्रहीत को संग्रहीत करना * शिष्य को आचार गोचार सिखाना 
२ ग्लानिक स्वधर्मी की यथाशक्तकि वेयावस्य करना ३ साधर्मिक व्यक्षियों मे 
क्वश उत्पन्न होजान पर निपत्त होकर माध्यस्थ भाव धारण करके सम्यग- 
प्रकार स थश्र॒तव्यवहार को प्रयोग में लाकर क्लेश को शान्त करन के लिए 
संदवकाल उद्यत रहना ताकि क्लरश क स्थान पर समाधि उपास्थित हो ४। 
फिर अ्प्रमत्त होकर संयम ओर तपक द्वारा अपनी आत्माकी भावना 
चिन्तन करता हुआ विचर ।इस प्रकार उक्त विनय का पालन करना भार- 
प्रत्यवतारणता विनय कहा जाता है । 

साराश--शिष्य न प्रश्न किया क्रि-ह भगवन्‌ ! भार प्रत्यवतारणता विनय 
किसे कहते हैं ओर उसके कितन भेद प्रतिपादन किये गए इसक 
उत्तर में गुरु ने प्रतिपादन किया कि--ह शिष्य ! जिस प्रकार राजा अपने 
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सुयोग्य अमात्यादि को राज्य का भार समप्पण कर आप निश्चिन्त हो जाता 
है ठीक उसी प्रकार आचार्य सुयोग्य शिष्यको गचछ का भार देकर आप 
निश्चिन्त होकर समाधि में लीन हो जाता है। इसे ही भारप्रत्यवतारणता विनय 
कहते हैं। इसके चार भेद प्रतिपादन किये गए हैं जैसे कि-जो शिष्य असंग्रहीत हैं 
अथोत्‌ जिनके गुरु आदि काल कर गए हैं ओर क्रोधी होने के कारण या 
किसी अन्य कारणवश उन्हें कोई संशृहीत न करता हो ऐसे शिष्य समूह को 
आचाये या उसका शिष्य अपन पास रक्‍ख १ एवं नूतन दीक्षित शिष्यों को 
ज्ञानावार १ दशनाचार २ चारित्राचार ३ तपाचार ४ ओर बलवीयोचार ४ 
के सिखलाने के लिये अपने पास रकखे ओर विधिपूवंक उक्त आचार 
विधि से उनको शिक्षित करे २। यदि साधारमेक साधु ग्लानावस्था को प्राप्त 
हो गया हो अथांत्‌ रुग्णावस्था में हो तो प्रेमपूवक यथाशक्लि उसकी सेवा भक्ति 
करे क्योंकि रोगी की सवा करने से कमों की निज़रा ओर अनंत ज्ञान की प्राप्त 
हो जाती है ३ यदि साधामेक जनों में क्लष उत्पन्न होगया हो तो आचाय के 
शिष्य का कतेव्य हे कि ऐसा समय उपस्थित हो जान पर विना पक्त ग्रहण किये 
माध्यस्थ भावका अवलंबनकर सम्यग्‌ प्रकार थ्रतव्यवहारका वत्ताव करता 
हुआ उस कलह के क्षमण के वास्त संदेवकाल उद्यत रहे। शिष्य ने फिर 
प्रक्ष किया कि है भगवन ! क़ेषके शान्त करने के वास्ते क्‍यों उद्यत रहे ? 
इस के उत्तर में गुरुलोकिक वा लोकोत्तर फलांदेश दिखलाते हुए कहत हँ कि- 
दे शिष्य ! जब क्रप शान्त होजायगा तव साधार्मकों में परस्पर कठोर शब्द 
भाषण अल्प होजाएगा क्योंकि कलह के समय अनेक अप्शब्द बोलने पड़ते हैं । 
अतिरिक्त क्रोधवश होते हुए केफायमान न होंगे अथांत्‌ अव्यक्त शब्द न बोले 
जाएँगे | वाग्‌ युद्धसे बचे रहेंगे । क्रोध, मान, माया ओर लोभ के चक्र से 
विरक्क रहेंगे। परस्पर विनय शब्दों को छोड़कर 'तूंतू'भी नहीं करेंगे अपितु 
उक्त बातों के स्थानपर संयम की अत्यन्त वृद्धि होगी। संवर की भी 
अत्यन्त वृद्धि होजायगी | ज्ञान दशन ओर चारित्र रूप समाधि बढ़ेगी। इतना 
ही नहीं अपितु अप्रमत्त होकर संयम ओर तप द्वारा अपनी आत्मा की 
शद्धि करते हुए विचरेंगे । इसीका नाम भारप्रत्यवतारणता विनय है । 
अतः इसप्रकार स्थविर भगवेतोंने आठ प्रकार की गणिसंपत्‌ प्रतिपादन की है । 
श्री सुधर्म्मा स्वामी श्री जंबू स्वामि प्रति कहते हैं कि-जिस प्रकार मेने 
श्री अमण भगवान्‌ महावीर प्रभुसे इस विषय में श्रवण किया था उसी 
प्रकार भेने तुम्हारे प्रति कहा है। इस प्रकार द्शाश्रतस्कंधसूत्र के चतुथों- 
ध्ययन की समाप्ति की गई है । सो आचाये उक्त संपत्‌ के धारण करने वाला 
अवश्य हो ! आचाय के छुत्तीस गुण कोई २ आचाये इस प्रकार स भी मानते 
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है जेसेकि आठ संपदोंके चार २ भेद, सववे भेद एकत्र करने से 
३२ हुए ओर चार प्रकार की विनय प्रतिपत्ति के मिलाने से ३६ गुण द्दोजाते 
हैं परन्तु मन्तव्य यह है कि-आचाये समग्र गुणों से संयुक्त हो ताकि 
गण की सम्यगतया रक्षा कर सके क्योंकि गुणों मे एक स्वा- 
भाविक शक्ति होती है जो अन्य व्यक्तियों को स्वयमेष आकर्षित करलेती है। 
जिसप्रकार गच्छमे आचाये मुख्य माना जाता है ठीक उसी प्रकार द्वितीय 
अकपर उपाध्याय का नाम है । गच्छ के मुनियोंको खुयोग्य बनाना तथा 
योग्यतापूथक उनको श्वताध्ययन कराना यही उपाध्याय का मुख्य प्रयोजन है । 
क्योंकि--थ्रुतपुरुषक ११ एकादशांग ओर १४ पूर्व अवयवांग हैं | उपाध्याय उन 
अगों वा पूवोको आप पढ़े ओर परोपकारके लिये अ्रन्य योग्य व्यक्लियों को 
पढ़ाए | यही मुख्य २५ गुण उपाध्याय जी के हैं । इसका मूल कारण यह है 
कि- स्थानांग सूत्र क द्वितीय स्थान म॑ लिखा है कि-अश्रनादि संसार 
चक्र स पार होने के लिए श्री भगवान्‌ न दो मार्ग वतलाए हैं अर्थात्‌ 
दो स्थानों स जीव अनादि संसार चक्र से पार होजात है जैसेकि-- 
“विजाए चेव चरित्तेण चव'' विद्या और चारित्र से । इस कथनका सारांश यह है कि- 
जवतक सद्‌ वा आध्यात्मिक विद्या सम्यगृतया उपलब्ध नहीं होती तबतक 
धार्मेक विषयों में भी पूरठतया निपुणता नहीं मिल सकती । धार्मिक विषयों 
में निपुणता न होने पर फिर आत्मा ओर कमोंका जो परस्पर त्षीरनीरवत्‌ 
सम्बन्ध होरहा है उसका बोध किस प्रकार होसकता है | यदि कर्म ओर आत्मा 
के विषय में अनभिज्ञता है तो फिर उनके पृथक २ करने क लिए यत्न किस 
प्रकार किया जायगा ? अतणएव प्रथम श्रतविद्या के अध्ययन करने की अत्यन्त 
आवश्यकता हैं । जब थ्रुताध्ययन भली प्रकार से होगया तो फिर उस थ्रत से 
निश्चित किय हुए कमेके सम्बन्ध को श्रात्मा स पृथक्‌ करने की आवश्यकता 
प्रतीत होने लगती है सो जो क्रियाएं आत्मा स कर्मों को पृथक्‌ करने के लिये 
धारण की जाती है, उन्हीं का नाम चारित्र हैं। इसीलिए शास्त्रकारन पहिले ही 
यह प्रतिपादन करदिया है कि-विद्या ओर चारित्र स आत्मा अनादि संसार 
चक्र से पार होज़ाते हैं | इस श्रत के अध्ययन कराने के लिय उपाध्याय पद 
नियुक्त किया गया है॥..... 

उपाध्याय जी के २५ गुण कथन किए गए हैं जेसाके-११ अ्रगशास्त्र 
ओर चतुर्देश १४ पूर्व | एवं श्रुतशान के २५ मुख्य शास्त्रों को आप पढ़े और 
अन्य योग्य व्यक्कियों को पढ़ावे जिससे श्रतज्ञान द्वारा श्रनेक भव्य प्राणियों का 
कल्याण होसके | अब भव्य जीवों के प्रतिवोध के लिय पहले अ्रगशास्त्रों का 
किचित्‌ परिचय दिया जाता है । 
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आचारांग १ खत्रकृतांग २ स्थानांग रे समवायांग ४ भगवत्यंग ५ 
धमकथांग ६ उपासकदशांग ७ अन्तक्ृतदशांग ८ अनुत्तरोपपातिक 


£ प्रश्नव्याकरणांग १० विपाक ॥११॥ 

यह ११ अंग शास्त्रों क नाम है। अब इन के प्रकरण विषय में कहा जाता है 
जैसे कि- 

१ आचारांग सूत्र के दो श्रत स्कन्ध हैं| प्रथम श्रुतके नव अध्ययन ओर 
द्वितीय भ्रुतस्कन्ध के १६ अध्ययन हैं इस क्रतके ८५ उद्देशनकाल है श्रोर इस 
श्रत में पंचाचार का बड़ी विचित्र रचना से विवेचन किया गया है जेसेकि-- 
ज्ञानाचार-(शान विषय) दशनाचार (दशनावेषय ) चारित्राचार (चारित्रावपय) 
तपाचार (तपाविषय) वलवीयांचार ( बलवीये विषय ) गोचयांचार ( 'भिक्षा- 
विधि) विनयाविचार (विनय विषय) विनय करन की शिक्षा तथा कमक्षय करने की 
शिक्षा, भाषा बोलन की विधि,ना बोलने योग्य भाषा विषय स्विस्तर कथन किया 
गया है जेसोकरे-अमुक भाषा साथु के बोलने योग्य है ओर अमुक भाषा नहीं है 
तथा चारित्र का बड़ी उत्तम विधिस वर्णन किया गया है । उसी प्रकारजो साधुकी 
क्रियावाधि हे उसको भी बड़ी प्रधान विधि स प्रतिपादन किया है | साथ ही 
माया (छल) विधि के करने का निषघ किया गया है क्योंकि धम की साधना 
ऋजु भावों से ही होसकती है नतु कुटिल बुद्धि स। अतएवं इस श्र॒तमे प्रायः 
साधुओंका आचार बड़ी प्रिय ओर खुन्दर शलीस वरणन किया गया है । साथ ही 
श्री अ्रमण भगवान महावीर स्वामी की जीवनी भी संक्षिप्त शब्दा में दीगई है । 
इस श्रत क संख्यापूर्वंक ही स्व बर्णादि हैं ओर ओपपातिक सूत्र इसी 
श्रतका उपांग है उसकी उपोदधात में कुणिक राजा की श्रीभगवान महावीर 
स्वामी प्रति जो हार्दिक भक्कि थी उसका भी दिग्दशन कराया गाया है ओर अत में 
२२ प्रश्नोत्तरों में एक मनोरजक प्रकरण दिया गया है जिसस प्रत्यक 
प्राणीके आचरणानुसार उसकी भावी गति का सहज में ही ज्ञान हों सकता 
है क्योंकि भूमि के शुद्ध होन पर फिर कृषिकर्म की क्रियाएँ की जासकती हैं । 
उसी प्रकार सदाचार के ठीक हो जाने से ही अन्य गुणों की सहज में ही 
प्राप्ति हो सकती है। इस मूल सूत्र क *८ सहस्त्र (६८०००) पद कथन किये गये हैं 
“मूलतो5धिकार समारभ्य तत्समाप्त यावत्‌ पदमित्युच्यत” अथात्‌ जिस प्रकरण 
का आरंभ किया गया हे जब उस प्रकरण की समाप्ति हो जाब उस की पद- 
संज्ञा है । प्रत्येक व्यक्ति को सदाचार की पुष्टि के लिये योग्यतानुसार इस श्रत 
का पठन पाठन कराना चाहिए ॥ 


१--द्वादशवां दष्ट्रिवादाज्ञ है उसका आजकल व्यवच्छेद है । 
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२ सूत्रकृताज़ सूत्र-इस सूत्र के दोश्वतस्कन्ध हैं प्रथम श्रत के १६ 
अध्ययन हैं । द्वितीय श्रुतस्कंधक सात अ्रध्ययन हें--ओर ३३ इस सूत्रके 
उद्देश है ।इसम इस लोक ओर अलोक की सूचना है । इतनाही नहीं किन्तु 
जनमत के स्याद्वाद मतानुसार जीव वा अजीव की बड़ी विस्तार स व्याख्या 
की गई है । साथ ही परमत के मान हुए अनेक मतोंका दिग्दर्शन कराया 
गया है। एवं उन मतों में जो त्रुटिये है उनका भी दिग्द्शन कराया गया है। अन्त 
मे निबांण प्राप्ति के लिय पंडित पुरुषाथ करना चाहिए, इस विषय का विषद 
उपदश किया गया है । ३६ सहर्र (३६००० ) इस सूत्र के पद हैं 
इस सूत्र का उपांग राजप्रश्नीय सृत्र हैें। इस सूृत्रम महाराज प्रदशी के मान 
हुए नाम्तिक मत का स्वरूप कथन किया गया है ओर साथ ही भगवान श्री- 
पाइवनाथ जी के शिष्यानुशिष्य श्री केशीकुमार भ्रमण के साथ जो महाराज 
प्रदशी के नास्तिकमत सम्बन्धी प्रश्नोत्तर हुए है व भी दिखलाए गए हैं। 
तदननतर महाराज प्रदेशी न जब आस्तिकमत ग्रहण कर लिया ओर 
फिर सम्यगतया श्रावक धर्म का पालन किया उसका फलादेश भी 
भली प्रकार सर दिखलाया गया है। जनमत वा परमतके स्वरूप को 
जानन के लिय मुमुक्षु जनों के हितार्थ यह सूत्र अत्यन्त उपयोगी है । 

३ स्थानाडु सूत्र-इस सूत्र में पदार्था क भावोंका दिग्दशन कराया गया है । 
एक स्थान स लकर दश स्थानतक प्रत्यक पदार्थ क स्वरूप का प्रतिपादन किया 
गया हैं। साथ ही सामान्य वा विशष तथा पन्च प्रतिपक्ष पदार्थों का स्वरूप 
दिखलाया गया है । संसार मे यावन्मात्र पदार्थ है व प्रतिपक्षी पदार्थों क होने 
से ही अपनी सत्यता सिद्ध करत है यथा-यदि जीव पदाथ हे तब उसी का 
प्रतिपक्ष अजीव पदाथ भी है। अजीव पदाथ क मानन परही जीव पदाथ 
की सिद्धि की जासकेगी, जिस प्रकार किसीन कहा कि-यह बड़ा विद्वान है, 
पूसा तभी कहा जायगा जब कहनवालको मृ्खोका भी बोध होगा। 
इसी प्रकार जब किसीन कहा कि अ्रमुक पुरुष बड़ा धनी है तब विचार- 
णीय विपय यह है कि धनी तभी कहा जासकगा जब कहने वाल को निधन 
का भी ज्ञान होगा । इसी क्रमस प्रत्यक पदाथ पक्त ओर प्रतिपक्ष के 
कारण अपनी सत्यता रखता है जसकि-जीव-अजीव, लोक-अलोक 
पुरय-पाप, आश्रव-संवर वेदना-निज़रा, बंध-मोक्ष, तथा अस-स्थावर 
सिद्ध ओर संसार, इत्यादि क्रमस दश स्थानोंतक पदार्थों का इस 
सूत्र में वणशन किया गया है। साथ ही स्वमत, परमत, कृूट, नदी हृदादि 
का बड़ी विचित्र रचना स विवेचन किया गयाहे | इस सत्र का कवल 
एक ही थ्रुतस्कन्ध है ओर दशा अध्ययन है किन्तु इसके उद्धश २९ हैं। 
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७२ सहस्र इस सूत्र के पद हें इसके अ्रद्वर वा अनुयोगद्वारादि संख्यातही ह 
ओर “जीवाभिगम” नामक सूत्र इसका उपांग हैं । उसमें भी उक्त क्रम से 
पदार्थों का वणन किया गया हैं। स्वेशोक्त पदार्थों के जानने के लिये यह 
सूत्र परमोपयोगी है ॥ 

३ समवायाह्व सूत्र-इस सत्र मे पक संख्या से लेकर सो संख्या तक तो क्रम- 
पूर्वक पदार्थों का वर्णन किया गया छे। तदनन्तर कोटाकोटि पर्यन्त गण- 
नसेख्यानुसार पदार्थों का बोध कराया गया है । इतना ही नहीं किन्तु साथ ही 
दादशाहु वाणी क प्रकरणों का संक्षप से परिचय कराया गया है| कलकर वा 
तीन कालके तीथकरों आदि के नामोल्लख भी किये गए हैं। प्रसंगवशात्‌ अन्य 
प्रकरणा का भी यत्किचिन्मात्र विवरण दिया गया है । जिसप्रकार स्थानांग 
सत्र मं जीवादि पदार्थोा का वणन ह टीक उसी प्रकार समवायांग सूत्र में भी 
कोटाकाट पथनत गणन संख्या के अनुसार पदार्थों का बोध यथावत्‌ कराया 
गया ६ | परच इस सूत्र का एक हा श्रतस्कध हैं, पुनः एकटह्दी अध्ययन हैं अत 
एकही उद्देशन काल है। किन्तु पद संख्या १४४००० हैं | अनंतज्ञान से परिपूरण है 
ओर इस सूत्र का प्रशापना (परणवना) नामक उपांग हैं जिसके ३६ पद है 
अपितु उन पदों का अनुप्टुप छन्द अनुमान ७८०० क पारिमाण है। उक्त छत्तीस 
पदों में अतिगहन विषयों का समावश किया गया है। इसे जैन सैद्धान्तिक आागम 
माना जाता है । यद्याप इस सूत्र में पत्यक विषय स्फुट रीति स प्रातिपादन 
किया गया ६ तद॒पि ।वना गुरू के उन विषयों का वृद्धिगत होना कोई सहज 
नहीं | अतण्व गुरूुमुख स विधिपृषक इस सूत्र का जैन सिद्धान्त जानने के लिए 
ओर पदाथो का ठीक ज्ञान प्राप्त करन के लिये अध्ययन अवश्यमव करना 
चाहिए । पदाथ विद्या का स्वरूप इस सत्र में वड़ी योग्यता से वर्णन किया गया 
है । यावन्मात्र प्रायः आजकल साइस द्वारा नूतन से नूतन आविष्कार होरहे 
है । इससत्र के पढ़न स आजकल के भावों को दखकर विस्मय भाव कभी भी 
उत्पन्न नहीं होता ।अतएव प्रत्येक व्यक्ति को योग्यतापूर्वक इस सूत्र का पठन 
पाठन करना चाहिए । 

४ व्याख्या प्रशप्त्येग--इस सूत्रका प्रचलित नाम “भगवती” सूत्र भी है 
इस सूत्र में नाना प्रकार क प्रश्नों का सग्नह किया हुआ है | ३६ सहस्त्र (३६००० ) 
प्रश्नात्तरो को सख्या प्रतिपादन की जाती है । दश सहरत्न १०००० इस के 
उद्देशन काल हैं। प्रत्येक प्रश्नोत्तर शंका समाधान के साथ वर्णन किया गया है, 
नाही नहीं अपितु प्रत्यक प्रश्नोत्तर एहलोकिक पारलोकिक विषयके साथ सम्बन्ध 
रखता है जैसेकि - राजकुमारी जयेती न श्री श्रमण भगवान महावीर स्वामी 
स प्रश्षकिया कि-हे भगवन्‌ ! वलवान आत्मा भ्रष्ट द्ोते दँ या निर्वल ? इसके 
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उत्तर में श्री भगवान्‌ न प्रतिपादन किया, जयंती ! बहुत से आत्मा बलवान 
ओर बहुत से आत्मा निवल ही अच्छे होते हैं। इस प्रकार कहे जान के पश्चात्‌ 
फेर जयंती न शका उत्पन्न की कि-हे भगवन्‌ ! यह बात किस प्रकार सिद्ध 
होसकती है ? इस के समाधान में थ्री भगवान ने फिर प्रतिपादन किया कि है 
जयंती ! न्याय पत्ती वा न्याय करने वाले जो धर्मरूप आत्माएं है वे बलवान ही 
अच्छे होते हैं क्योंकि-उनके बलयुक्ल होने से पाप कमे /निबेल होजायगा जिस 
से बहत स प्राणियों को सुख प्राप्त हो सकेगा । जब अधमात्माश्रों का बल बढ़ 
ज्ायगा तब पाप कम ही बढ़ता रहगा | अतएव थमांत्मा लोग बलवान अछ 
होते हैं ओर इसके प्रतिकूल पापात्मा निवेल ही अच्छे होते है क्योंकि-उनक 
निरबेल होने स पापकर्म भी निरवेल होजायगा । इस प्रकार प्रत्यक्र प्रश्नोत्तर सरल- 
तया प्रतिपादन किया गयाहै | इस सूत्रक २८८०००पद हैं। प्रत्यक पदमे प्रश्नोत्तर 
भरे हुए है। प्रायः सब प्रकार के प्रश्नों क उत्तर श्री वीर भगवान्‌ के मुखाबिद 
सर निकल हुए हैं| इसलिय प्रत्यक प्रश्नोत्तर आत्मिक शांति का उद्ोथक है ओर 
अलंकार से युक्त है । फिर इसी सत्र का उपांग सूयप्रशप्ति है । जिस में सय 
की गति आदि का वरणन है | इसे ज्योतिषका शास्त्र माना जाता है । अतणएव व्या- 
ख्याप्रज्ञप्तिसत्र योग्यतापूर्वक प्रत्येक प्राणी को पठन करना चाहिए ॥ 

६ शाताधमकर्थांगसूत्र--इस सूत्रम ज्ञाता-दर्शंतादि के द्वारा धमकथा 
का वरणन किया गया है| इस सूत्र के दो श्रुत स्कंध हैं । प्रथम थ्रुत के १ ६ अध्याय 
है। प्रत्यक अध्ययन शिक्षा स भरा हुआ है। साथही प्रत्यक अध्ययन का 
उपनय टीक प्रकार स प्रतिपादन किया गया है. जसकि-श्री भगवान्‌ महावीर 
स्वामी स श्रीगातम स्वामी जी न॒प्रश्न किया कि-हे भगवन्‌ ! जीव लघु ” हल- 
का ) ओर गुरु ( भारी ) क्रिस प्रकार होता है? इसके उत्तर में श्री भगवान 
न प्रतिपादन किया कि-हे गातम ! पाप कमी के करने स जीव भारी हो जाता 
है फिर उन्हीं पापकर्मो स निवृत्त हो जान स जीव हलका होजाता हैं ।जिस 
प्रकार अलांव ( तेवा ) मिट्टी आर रज्जु के वेधनों स भारी होकर 
जल में ट्ब जाता है परंतु जब उस तुब के बंधन टूट जाएँ तब वह निर्वेधन 
होकर जल के ऊपर आजाता है ठीक इसी प्रकार हिसा, असत्य, चोरी. मथुन 
ओर परिश्रह, क्रोध, मान, माया ओर लोभ, राग तथा ह्वप, क्लेप, आशभ्या- 
र्यान ( कलंक ) परपरिवाद ( निंदा ) पिशुनता ( चुगली ) रति ओर अरति, 
माया, सपा ओर मिथ्यादशनशत्य इन पाप कमी के करन स जीव भारी होजाता है। 
जब उक्त पापकर्मो स निवृक्ति हो जाती हैं तब जीव तेबकबत्‌ मुक्ततवेधन 
होकर निर्वाणपदकी प्राप्ति करलेता है । इस प्रकार प्रथम श्रुत स्कंध में १६ 
धार्मिक दृष्टान्त वशन किये गए है। 
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द्वितीय श्रत के १० वर्ग हैं । उन वर्गों में फिर आख्यायिक्रा उपाख्यायिका 
इत्यादि संख्या करने पर साढ़ तीन करोड़ धर्मकथाएँ हैं ओर इस सूत्र के 
५७६००० पद्‌ हैं। इस सूत्र का उपांग जंबूद्वीपप्रशप्ति सूत्र है। इस सूत्रम समग्र 
जबृद्धीप का वर्णन पाया जाता है प्रसंगवशात्‌ भरत चक्रवरत्तों की दिग्विजय 
का वरणन करते हुए भारतवर्ष के ६ही खंडों का वणन कर दिया है । अवस- 
प्पिणी ओर उत्सप्पणी कालचक्रका वर्णन करते हुए श्री ऋषभदेव प्रभु का 
जीवन चरित भी दिखलाया गया है। समाप्ति के समय ज्योतिष चक्र भी वर्णन 
कर दिया है अतएव इसका अध्ययन अवश्यमेव करना चाहिए। 


७ उपासकद॒शाहु सृत्र-इससत्रमें श्री वीर प्रभुक दश उपासकों के नगर, 
वनखंड, स्वामी -आचाये, बतग्रहण, भ्रमणोपासक की पयाय, एकादश प्रतिमारये, 
( प्रतिशाएं , समाधिमरण देवगति, पुनः सुकुल में उत्पत्ति. धम-प्राप्ति. मोक्ष- 
गमन इत्यादि विषय विस्तारपूवेक वर्णित हैं । साथ ही भ्रावकों की दिनचर्या 
का भी दिग्दशन कराया गया है। 'श्रावक' शब्द तो अवतसम्यगराप्ट ओर देश- 
व्रतिगुणस्थानों क लिये रूढी स प्रचलित हो रहा है परन्तु अ्रमणोपासक 
शब्द केवल देशत्रति ग्रहस्थ के लिये ही सूत्र में प्रयुक्त हुआ है । 


सा उक्त सूत्र में. श्री भगवान महावीर स्वामी के जो दश उपासक 
बत ओर प्रातिमा के धारण करने वाले हुए है, उनकी धार्मेक जीवनी का 
दिग्दशन कराया गया है | अतणएव इस सूत्र का एक थश्रतस्कन्ध ओर दश अध्य- 
यन हैं| दश ही इसके उद्देशन काल हैं । एकादश लक्ष ओर ५२ सहरत्र (११४५०००) 
इस सूत्र के पद हैं ओर चन्द्र॒प्रशाप्त इस सूत्र का उपांग है जिस में प्रायः सूर्य- 
प्रशध्ति क समान ही ज्योतिष चक्र का वर्णनकिया गया है । ग्रहस्थ धर्म के 
पालन करन वाली व्यक्षियों को उक्क सूत्रका अभ्यास अ्वश्यमेव करना चाहिए 
जिलसे उनके घार्मिक जीवन में परम सहायता ओर उत्साह तथा दृढ़ता की 
प्राति हो क्‍्योंकि-ग्रहस्थ धर्म के १९ वत ओर एकादश प्रतिशायें इस भ पूर्ण- 
तया वार्शित हैं 

८ ञअतकदशाहु -सूत्र--इस सूत्रम जिन व्वाक्रेयों न अन्त समय कव॒ल- 
ज्ञान पाकर निवायपद प्राप्त किया है उन जीवों के नगर. राज्य, मातापिता 
वा सांसारिक ऋद्धि, वनखंड. आचाये; दीत्ता. भोगपरित्याग, तपोकमे. प्रत्या- 
ख्यान, श्रतग्रहण इत्यादि विषयों का विवरण दिया हुआ है । श्रन्तकृत्‌ उन्हें 
कहते है जिन्‍्हों ने ससार छोड़ कर दीक्षा ग्रहण की और फिर शथ्रताध्ययनक 
पश्चात्‌ परम समाधिरूप तपोकम किया, उसके द्वारा कर्माश को जलाकर 
केवलशान प्राप्त केया आपतु विशेष आयुके न होने से अपन प्राप्त किये हुए 
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केवलज्ञान का प्रकाश न कर सके किन्तु निर्वाणपद की प्राप्ति कर ली जैसेकि- 
थ्री गजसुकुमार आदि महार्षे हुए हैं । इस प्रकार के महार्षेयों के जीवन चरित 
इस सूत्र में दिये गए हैं । इस सूत्र का कवल एक ही श्रतस्कन्ध है ओर आठ 
वगे हैं। २३०४००० इस के पदों की संख्या है और निरयावली सूत्र इसका 
उपांग है । इस उपांग में महाराजा कृणिक और चटक राजा के संग्राम का वर्णन 
हैं। साथ ही नवमदली जाति के नों राज़ और नवलच्छी जाति के महाराज 
सब १८ गणराजों का भी वर्णन किया गया है । 

आजकल जो लोग नूतन से नूतन सांग्रामिक आविप्कारों को देखकर 
आश्चये प्रकट करत हैं। उक्त सत्र का अध्ययन करन से उनको यह भली प्रकार 
स विादित हो जायगा कि-पाहिले समय भें भी यह भारतवपषे प्रत्येक शिल्प- 
कला में बढ़ा चढ़ा हुआ था क्योंकि-उक्त सूत्र में एक रथमूशल संग्राम का 
वणुन करते हुए कथन किया गया हैं कि महाराजा कूशिक न एक यंत्र ऐसा 
तय्यार किया था कि-जा रथाकार था परन्तु उसमें अश्वादि कुछ भी नहीं लग 
हुए थ। जब वह शत्रु की सेना में छाड़ दिया गया वह अपने आप लाखों पुरुषों 
का संहार करता हुआ चारों ओर परिभ्रमण करता था। इसी प्रकार वज्ञशिला कंटक 
संग्राम का भी वणन किया गया है | कई लोग कहते है कि-भारतवंष में पहिले 
लिपि नहीं थी। इस सूत्र के अध्ययन करन स यह बात भी निमूल सिद्ध हो जाती है । 

£ अनुत्तरोपपातिकदशाइसत्र-इस सूत्रमं जो व्यक्ति तप संयम के 
वल से पिजय, बैजयन्त, जयन्त, अपराजित ओर सर्वाथसिद्ध नामक पांच 
अनुत्तरविमानों में उत्पन्न हुए हैँ उनके नगर, राज्य, माता पिता, बनखंडादि 
का वन किया गया है । तथा जिस प्रकार उन आत्माओं न परम समाधिरूप 
तपकम धारण किया उस तपक्रभ का भी दिग्दर्शन कराया गया है । जैस 
काकंदी नगरी क॑ रहन वाल धघन्नाकुमार जी के तप का विवरण है जो एक 
भत्र धारण कर मोज्ञ गमन करेंगे। उस जन्म के भव का भी वर्णन किया 
गया हें जेसकि-आयथकुलादि में जन्म धारण, फिर महामुनियों की संगति 
द्वारा धर्मप्राप्ति, दीक्षाग्रहण और श्रताध्ययन तथा तपोकर्म स कवलज्ञान, 
अत में निवांणपद्‌ की प्राप्ति का वणन किया गया है। इस सूत्र का एक श्रत 
स्कन्ध-ओर तीन वर्ग हैं । ४६ लक्ष आठ हजार इसके पदों की संख्या है । इसका 
उपांग कल्पवत्तेसिका सूत्र हैं ॥ 

१०-प्रक्षव्याकरण सूत्र-इस सत्र में पृष्ठ और अपृष्ट सेकड़ों प्रश्नों का 
तथा अनेक प्रकार की चमत्कारिक विद्याओं का दिग्दशन था जसेकि- मन प्रश्न- 
विद्या तथा देवताओं के साथ वाद करने की विधि, अगुए प्रश्नादि विद्याओं का 
भी वर्णन था परन्तु आजकल उक्क सत्र में कंबल पांच आश्रव, जैसे--हिंसा, 


( श्शद ) 


असत्य, चोरी, मेथुन ओर परिश्नरह, ओर पांचही संवर जेसेकि - आहसा, 
सत्य, अचोयकरम, ब्रह्मचर्थ ओर अपरिग्रह इनका विस्तृत वरशन उपलब्ध 
होता है । इन पांचही प्रकरणों की बड़ी सुंदर रीति स व्याख्या की गई है | इनका 
लोकिक ओर लोकोत्तर दोनों रीतियों से फल वर्णन किया गया है आस्तिकों 
के लिय यह सूत्र परमोपयोगी है | इसकी शिक्षा आत्मकल्याण ओर निर्वांणपद 
की प्राप्ति के लिए अत्यन्त उपयोगी है | इस सूत्र के ६२लक्ष *६ सहस्र 
पद्‌ थे। इसका उपांग पुष्पचूलिका सूत्र है । 


विपाकसूत्र-इस सूत्र के दो श्रतस्कंथ हैं। प्रथम श्रतस्कंध में 
दुःखविपाक का वर्णन है अर्थात्‌ जिन जीवों ने धमविषयक दुर्वोध होने के 
कारण हिंसा, झूठ, चोरी, मेथुन ओर परियग्रह एवं अन्याय आदि कुकर्मों स अपना 
जीवन व्यतीत किया है उनके उक्न कममों का एहलीकिक ओर पारलोकिक फल दि- 
खलाया गया है । क्योंकि जब आत्मा के साथ पापकर्मों का अनुबंध हो जाता है 
तब वह कई जन्मों तक उसका फल अनुभव करता रहता है। यह बात भली 
प्रकार दिखाई गई है कि पाप कम करना तो बड़ा ही सहज है परन्तु जब 
दुःख रूप कटठु फल भोगने पड़त है तब जीव किस प्रकार परमदुःख मय 
जीवन व्यतीत करने लग जाता है । इस प्रकार प्रथम थ्रुतस्केधर्म अन्यायपूरो 
कृत्यों का भली भांति दिग्दशन कराग्रा गया है । 


द्वितीय श्र॒तस्कंथ मे सुखविपाक का अधिकार है। जिन जीवों न 
सुपात्रदान दिये हैं उनको फलरूप ऐहलोकिक ओर पारलोकिक सुखों का 
दिग्द्शन कराया गया है | साथ ही जिस प्रकार व सुलमबोधी भावको उपाजेन 
कर, सुखपूवक निवाणपद की प्राप्ति करगे उसका भी वरणन किया गया है। 
इस सूत्र के अध्ययन करन से भारतवर्ष क पूंवे समय की दंडनीति का भी 
भली भांति बोध हो जाता है । जिन्‍्हों ने शुभ वा अशुभ कम किये थ उनकी 
दशाओं का भी ज्ञान हो जाता है ओर इस सूत्रके बीस अध्ययन हैं। १० 
दुःखविपाक के नाम स ओर १० सुखविपाक के नाम स सुप्रसिद्ध हो रहे है। 
पक करोड़ चोरासी लक्ष वत्तीस सहसत्र १८४३२००० इसकी पद्सख्या है ओर 
प्रत्यक वाचना के संख्यात अजुयोगद्वार तथा संख्यात ही वर्णों की संख्या हे 
आओर इस सूत्र का उपांग पुष्पचूलिका है । 


१२ दृष्वादांग सूत्र-इस सूत्र में सर्व वस्तुओं का सविस्तर वणन है। यद्यपि 
इस स्थान पर चतुदेश पूवाका प्रसंग आरहा है परन्तु दृश्वादांगसूत्र के पांच 
विभाग हैं यथा-परिक्रम * सूत्र २ पूवे ३ अनुयोग ४ ओर चूलिका ५ फिर 
गणितशास्त्र के ग्रहण करने के लिय प्रथम षोडश परिक्रम सूत्र वशन किए गए 


( ११६ ) 


हैं जेसकि-संकलित १ व्यवकलित २ गुणाकार ३ भागकार ४ वर्ग £ घन ६ 
वरगगेमूल ७ घनमूल ८ अधसमच्छेदकरणं ९ समच्छेदमीलन *० भिन्नगुणाकार 
११ भिन्नमागकार १२ भिन्नविचार १३ भिन्न घन १४ भिन्नवगेमूल १० भिन्नधन- 
मूल १६ इन सत्रों के द्वारा फिर ७ प्रकार के परिक्रमों का विस्तारकर दृष्टिवा- 
दांग के प्रथम भद की समाप्ति कीगई है । 
टर्शवादांग का द्वितीय भेद खूत्ररूप दे--इस भेद में स्वेद्रव्यपयायों, नयों 
वा भंगों के आश्रित होकर ८८ सूत्रोंका विस्तार किया गया है ॥ 
दृष्टरिवादांगसूत्र का-पूर्व नामक तृतीय भेद है क्योंकि-जब तीथंकर देव गण- 
धरादि को दीक्षा प्रदान करत है तब व दीक्षा लकर त्िपदी मंत्र के (उत्पात-व्यय- 
भोव्य) पहिले चतुदंश पूथा क ज्ञान का अनुभव करते है । इसलिय इनकी पूर्व संशा 
।उन पूर्वों के नाम निम्न प्रकार से वणन किये गए है । जसेकि-<त्णत्पृर्व-इस पूवम 
सर्वे द्रव्य ओर सर्च पर्यायों को अधिकृत्य करके सर्व पदार्थों का वणन किया 
गया हैं| १ करोड़ पद. दश वस्तु ओर चार चूलिका वस्तु इस के अध्ययन वि- 
शप हैं| यदि इस पूर्व को लिखा जाय तो एक हाथी क प्रमाण मषी (स्याही) 
लगती है । यह अनुभवी ज्ञान हाता हैं परन्तु लिखनेमें नहीं आसक्रा। इसी प्रकार 
आग भी जान लना चाहिए । हाथियों की संख्या आग दुगणी होती चली 
जायगी । < आज्रायर्णयपुर्व--इस पूर्व में सबे दृब्य ओर पर्याय ओर जीव विशप 
सब द्व्यों का सविस्तर वर्णन किया गया हैं । (अग्ने परिमाणं तस्य अयने गमने 
परिच्छेद इन्यथः तस्म हिते आपग्रायणीय ) अर थांत्‌ सब द्रव्यों और पयीयों का 
भद विस्तृत किया हुआ हैं | इस पूवे क ९६ सहस्त्र पद हैं, १४ वस्तु ओर १२ 
चूलिका वस्तु है परन्तु लिखनम दो हस्तिपरिमाण मपरी लग सकती है ॥ 
३ वीप्रवाद १4- इस पूर्व में सब द्रव्यों क वा सर्वे पयायों के तथा सर्च जीवों क 
वीये की व्याख्या की गई है आर ६ वस्तु तथा ८ ही चूलिकावस्तु हैं। सप्तति 
सहरत्र ( ७० हजार ) इसके पदों की संख्या है। स्याद्दी का परिमाण आग स 
दुगुणा करत चल जाना चाहिए तथा अत में सर्व परिमाण दिया जायगा। 
४ अस्तिनास्त प्रवाद पूर्व-इस पूर्व में सब द्वव्यों के अस्ति वा नास्ति भावों का 
वणन किया गया है, क्योंकि-सव द्रव्य निज गुणों का अपन्ता तो अस्ति भाव 
के धारण करन वाल हें परन्तु पर गुणों की अपक्षा दखा जाय तो इनमे नास्ति- 
भाव भी ठद्दर जाता हैं। अतएव इस पू् में अस्तिभाव और नास्तिभाव का 
सविस्तर कथन किया गया है । १८ बस्तु आर दश चूलिकावस्तु इस पूर्व क है । 
<० लक्ष इसक पदों का सख्या है। » ज्ञान प्रवाद पूव-इस पूथ मे ४ ज्ञानां की 
सविस्तर व्याख्या की गई ६ तथा ज्ञान वा अज्ञान के भदों का पूर्ण स्वरूप प्रति 
पादन किया गया है । १२ वस्तु हे ओर एक करोड़ इस पूव के पदों की संख्या है 


( ९२० ) 


६ सत्य प्रवाद पुवे-इस पूर्व में सत्य संयम के सविस्तर भेद दिखलांय गए है 
ओर उनके फलाफल का भी दिग्दशन कराया गया है किंतु २ इसके वस्तु हैं 
ओर ६ करोड़ इसक पदों की संख्या है। यद्यपि विभकक्‍त्यन्त पद भी होता है 
परन्तु यहां पर अनकान्त वाद से पद ग्रहीत हैं। ७ आत्मप्रवाद पृव-इस पूव् में 
आत्मविषय वर्णन किया है अथात्‌ अनेक नयों क मत स आत्म द्वव्य की 
सिद्धि की गई है जसकि-द्रव्यात्मा, कषायात्मा इत्यादि। तथा नित्य ओऔर 
अनित्य इस प्रकार आत्म द्रव्य के अनक भद प्रतिपादन किये गए है ।षोडश 
इस पूर्व के वस्तु है ओर २६ करोड़ इसके पदों की संख्या है । ८ कर्म प्रवाद पूर्व-- 
इस पूर्व में शानावरणीयादि आठों प्रकार क कर्मों की सविस्तर व्याख्या की 
गई है । साथ ही उन कर्मा का स्थितिबध, अनुभागवंध ओर प्रदेशवंध तथा कमे- 
परमाणुओं की संख्या जसकि एक आत्म प्रद्श पर आठों कर्मों की अनंत 
वर्गणाएं स्थित होरही हैं ओर व अपनी स्थिति क अनुसार समय आनपर 
फलका अजलुभव कराती हैं उसीका नाम अनुभाग है | प्रत्यक कम की अनंत 
२ पर्याय हैं। सो इस पूर्व में कर्म क्या वस्तु है ? नित्य हे वा अनित्य, सद्भाव में 
रहने वाला है वा असद्भावमें, अनादि अनंत कर्म है वा सादिसान्त,तथा कर्त्ता 
कम है वा जीव इत्यादि विषय स्फुट रीति स वणणन किए गए है. ओर इस पूर्व 
क ३० वस्तु है किन्तु एक करोड़ अस्सी लक्ष १८०००००० इसके पदोंकी संख्या 
है। ६ प्रत्याख्यान पुब--इस पूव मे प्रत्याख्यानों क भदोंका सविस्तर स्वरूप वर्णन 
किया गया है । प्रतिज्ञाओं का स्वरूप वन करते हुए साथ ही उनके फलदिश 
का वर्णन किया गया है ॥ २० इस पूर्व के वस्तु है ओर ८४ छक्ष पदों की सेख्या 
है । १० विद्याप्रवाद पूव--इस पूर्व में अनक प्रकार की चमत्कारिक विद्याओं का 
चशणन किया गया हैं | कहत है कि-स्थूलभद्रमुनि न इसी पूर्व को पढ़त हुए 
सिंह का रूप धारण किया था कयोंकि- इस पूर्व में विद्या ओर उसके साधन 
की विधि सविस्तर वरणन की हुई है ! आत्मिक शक्ति के उत्पन्न करन वाले 
अनेक साधन इसमें मिलते हैं श्रोर इस पूवे के १० वस्तु हैं एक करोड़ दश लक्ष 
११०००००० इस के पद हैं॥ १९१ अदंध्यपृव--इस पूर्वमें तप संयमादि के शुभफल 
ओर प्रमादादि के अशुभफल दिखलाए गए हैं तथा जिस प्रकार आत्मविशुद्धि हो 
सकती है ओर जिसप्रकार आत्मविशुद्धि के मांग स जीव पतित होता है इन 
विषयों का सबिस्तर स्वरूप वर्णन किया गया हे। १२ इसपूवेके वस्तु 
ओर २६ करोड़ इसके पदों की संख्या दे । १२ प्राणायुः प्रवाद प्रव--इस पूर्व 
में इन्द्रिय आदि नव प्राण ओर आयु प्राण अथांत्‌ श्रोतेन्द्रिय चक्षुरिन्द्रिय, 
प्राणेन्द्रिय, रसनेन्द्रिय, स्परशन्द्रिय, मन, वचन. काय ओर श्वासोश्वास तथा 
आयु प्राण इस प्रकार दृश प्राणों की विस्तृत व्याख्या की गई हे साथ 
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ही रेचक, पूरक ओर कुंभक तथा द्रव्य ओर भाव प्राणायाम का वर्णन 
किया गया है । यावन्मात्र शरीर में वायु हैं उनकी गति वा उनका निरोध; 
साथ ही निरोध का शारीरिक वा आत्मिक फल इन सब बातों का विस्तार- 
पूवेक वर्शन किया गया है। इस पूर्वके १३ वस्तु हैं ओर एक करोड़ ५६ लक्ष इस 
के पदों की संख्या है। १३ क्रियाविशारूप्‌ +--इस पूवे में यावन्मात्र क्रियाएं है उन 
सब का सविस्तर स्वरूप वर्णन किया गयाहे जैसे कि-कायिकी क्रियादि तथा पद- 
क्रिया, छुन्दक्रिया, सारांश इतना ही है कि--क्रिया शब्द की व्याख्या भली 
प्रकार स कीगई है ओर इस पूर्व के ३० वस्तु हैं तथा नव करोड़ इसके पदों की 
संख्या है | ९६ टोकबिन्दुसार पुंब--लोक में बिन्दुबत्‌ सारभूत पदार्थों के वर्शन 
करनेवाला यह पूर्व है क्योंकि-जिसप्रकार अक्षर के मस्तक पर विन्दु सारभूत 
होता है ठीक उसी प्रकार जगत्‌ में यह पूरे सारभूतद ओर इस पूव के २५ वस्तु 
हू तथा साढ बारह करोड़ इस क पदो की संख्या है | इस प्रकार संक्षेप स 
१४ पूर्वो के समास विषय वर्णन किया गया है ॥ 

सोलह हजार तीनलो ८३ हाथियोंक प्रमाण मषीस यह १४ पूर्व लिख जात 
है परन्तु यह पूर्वों क ज्ञान विषय उपमा दी गई है परंच यह विद्या लिखने मे 
नहीं आसक्ती । यह सब विद्या कवल अनुभव के विचार पर ही अवलम्बित है। 
इस प्रकार दृष्टियादांग के तृतीय भेदका वरणन किया गया है। चतुर्थ भेद 
अनुयागरूप है । सो बह अनुयोग दो प्रकार से वर्णन किया गया है । जेसकि 
मूल प्रथमानुयोग. ओर गेंडिकानुयोग-१ मर प्रथमान॒ुयाग-में ती्थंकरों के पूर्व 
जन्म का वृत्तान्त, जिस जन्म में उनको सम्यक्‍त्व का लाभ हुआ उस जन्म से 
लकर उनके सब जन्मों का अधिकार, स्वर्गीय खुख, स्वर्ग की आयु का परि- 
माण, वहां स च्यवकर माता के गर्भ में आना. फिर जन्म, दवों द्वारा जन्मा- 
न्‍न्सव किया जाना, फिर योग्य अ्रवस्था होजान पर दीक्षा, विहार, तपोविशष, 
कवलात्पत्ति, जिनपद भाग, सिद्ध गमन इत्यादि विषयों का सविस्तर वरणन 
पाया जाता है | इतना ही नहीं श्रीसध की स्थापनादि विषयों का भी 
उल्लख हे। २ गंडिकानुयाग-इस अनुयागम कुलकरों, तीथकरों, वलेदेवों, वासुदेवों, 
गणधरों, हरिवेश आदि कुलों की गंडिकाओंका वर्णन किया गया है | यह अन- 
योग पएतिहासिक दृष्टि स वड़ महत्त्व का है क्‍्योंकि-सव विषयों का बड़ी 
विबित्र रीति से वणन किया हुआ है । उक्त अनुयोग होनेंसे यह दृष्ट्रिवादांग 
का चतुथ भद है | पांचवां भद्‌ दृष्टिवादांग का चूलिकारूप है क्‍्योंकि-जो 
परिक्रम सूत्र ओर पूव तथा अनुयोग में वशन किया गया है उन सबका सारांश 
चूलिका प्रकरण मे प्रतिपादन किया हुआ होता है। सो यह सब प्रसंगवश लिखा 
गया है परन्तु ११५ एकादशांगशास्त्र ओर चतुर्देश पूर्व यह सब मिलकर २५ होते हैं॥ 
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सो जो उक्क सूत्रों का आप विधिपूर्वक अध्ययन करता है ओर अपने सुयोग्य 
शिष्य वर्ग को अध्ययन कराता है उस उपाध्याय कहत हैं । उसके २० गुण 
उपरोक्काइुसार कथन किए गए हैं। इन सूत्रों के अतिरिक्त अन्य जो कालिक 
वा उत्कालिक शास्त्र हैं उन सब को विधिपूर्वंक पठन पाठन कराना उपाध्याय 
का मुख्य कक्तेव्य है क्योंकि-पठन पाठन के लिये ही गचुछ में उक्क पद नियुक्त 
किया गया है जिसके प्रयोग से श्री संघ में ज्ञान का प्रकाश ओर धम में दृढ़ता 
है। जाती है । यह बात प्रसिद्ध है कि-यावत्काल ज्ञान का प्रकाश नहीं होता 
तावन्काल पयन्त आत्मा अधकार स ही घिरा रहता है। प्रकाश टीक हो जान 
| वह अपना ओर पर का कल्याण कर सकता है अतएणव उपाध्याय द्वारा 
शास्त्रीय ज्ञान अवश्यमच संपादन करना चाहिए । यदि कोई यह पएछ कि- 
जब आचाय ओर उपाध्याय सम्यगतया गरुछ की सेवा करते है तो उन्हें किस 
फल की प्राप्ति हाती है ? इसके उत्तर भें कहा जासकता है कि-यदि आचाये 
आर उपाध्याय अपन कत्तेव्य को समभते हुए सम्यगतया गचछ की सवा करें 
तो वे कम क्षय करके मोक्षपद प्राप्त कर सकते है । यथा- 
आयरिय उबज्भाएणं भेते ! सविसयोसि गंणासि अगिलाए सारगणह- 
माणे अगिलाए उबागेण्हमाण कतिहिं भवग्गहण॒हिं सिज्फति जाव अंत 
करेंते | गोयमा ! अत्थगातिए तेणव भवग्गहणेण सिज्कति अत्थे गातिए 
दोच्चणं भवग्गहणणं सिज्कति तव्चे पुण भवग्गहणं णातिकमति ॥ 
भगवती सूत्र शत्तक € उद्दश ६ सत्र शेख्या २११ ॥ 
टीका--आयरियत्यादि--आयरिय उबज्कभाएणंति-अचायण सहोपा- 
ध्याय आचायोपाध्यायः “स विसयंसि” त्ति स्व विषय अथदान सूत्रदान 
लक्षण “गण” ति शिष्यवग 'अगिलाए” त्ति अखदेन संग्रहन “उपगृहन"' 
उपष्टम्भवन , द्वितीयः तृतीयश्व भवी मनृप्यभवों देव भवान्तरितों दश्यः चारित्र- 
वबतो 5नन्‍्तरो दवभव एवं भवति न चञ्व तत्र सिद्धिरस्तीति ॥ 
ध-श्री गातम स्वामी जी भगवान महावीर स्वामी जी से पृछत हैं 
कि है भगवन | आचाय ओर उपाध्याय अपने गउछ को भ्रम के बिना, अथंदान 
वा सूत्रदान के द्वारा सम्यगतया ग्रहण करते हुए ओर गचछ की सम्यगृतया रक्ता 
करते हुए कितने भव लकर सिद्ध होते हैं? इस प्रश्न के उत्तर भें श्री भगवान 
कहत हैं कि-हे गोतम ! आचार्य और उपाध्याय सम्यगतया गचछ की पालना 
करत हुण कोई २ तो उसी भव में निर्वाणपद की प्राप्ति कर लेते हे, कोई २ 
द्वितीय जन्म में मोक्ष गमन कर लेते हैं परन्तु तृतीय जन्म तो अतिक्रम नहीं 
करत । इस सूत्र स यह स्वयमेच सिद्ध हो जाता 6 कि--आचाय ओर उपाध्याय 
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सम्यगतया गच्छ की रक्षा करने से निवाणपद की निश्चय ही प्राप्ति कर लेते है। 
अतएव उक्क दोनों उपाधिधारियों को योग्य है कि- वे अपने कत्तेव्य को ठीक 
तोर पर पालन करें ओर अनक भव्य आत्माओं को घधमम पथ में स्थापन करके 
कल्याण के भागी बने | सो गुरु पद में आचाये ओर उपाध्याय का वर्णन किय 
जाने पर अब साधु विषय में कहा जाता है | यद्यपि साथु पद में आचाये ओर 
उपाध्याय दोनों ही गार्भित हैं तथापि उपाधि के विशष होने से इनका प्रथक 
वर्णन किया गया है| परन्तु साधुपद के गुण सब में एक समान ही होते है ॥ 

सत्तावीस अणगारगुणा पणत्ता तंजहा-पाणाइवायाओ वेरमणं 
मुसावायाओ वेरमर्ण अदिआ्रादाणाओ वरमणं मेहुणाओ वेरमर्ण परिग्गहा- 
ओ वेरमण साइदियनिग्गह चक्खिदिय निग्गहे घार्िंदियनिग्गहे जिब्भिदिय 
निग्गंह फा्सिदिय निरगहे कोहाबैवेगे माणात्रेवेग मायाविवेगे लोभाविवेगे 
भावसच करणसचे जोगसच्चे खमा विरागया मशसमाहरणया वयसमाहर- 
णया कायसमाहरणया णाणसंपणया दंसण संपएणया चरित्त संपएणया 
वंयण अहियासणया मारणंतिय आहियासणया ॥ 

समवायांग सत्र स्थान २७ वां॥ 


टीका- सप्तविशति स्थानमपि व्यक्कमव, केवले पद सूत्राणि स्थितेरवाक. 
तंत्र अनगाराणां - साधूनां गुणाः चारित्र विशिष रूपा: अनगारमगुणाः तत्र महा: 
बतानि पश्चन्द्रियनिग्रहाश्व पंच ऋोधादि विवकाश्चत्वार: सत्यानि त्रीणि तत्र 
भावसत्य शुद्धान्तगात्मना करणसत्यं- यतृप्रतिलखनाक्रियां यथोक्कलां सम्यगुप- 
युक्क कुरूत योगसत्यं-योगानां- मनः प्रभतीनाम वितथत्वे २७ क्षमा अनभिव्य- 
क्र ऋोधमानस्वरूपस्यद्धपसजिित स्याप्रीतिमात्रस्याभावः अथवा क्रोध मान: 
योरूदय निराधः ऋोधमान विवकशब्दाभ्यां तदुदयप्राप्तयोस्तयोनिरोश्ः प्राग- 
वाभिहित इति न पुनरुक्कता । अप्रीतिः १८ विरागता अभिष्वक्क मात्रस्याभावः 
अथवा मायालोभयोरनुदयो माया लोभ विवकशदब्दाभ्यां तृदयप्राप्तयोस्तयोर्नि- 
गोधः प्रागभिह्नित-इतीहापि न पुनरुक्कति १६ मनोवाकायानां समाहर्णता 
पाठान्तरतः समन्वाहरणता-अकुशलानां निरोधास्त्रयः २२ ज्ञानादिसपन्नतास्ति- 
सत्र: २० वदनातिसहनता- शीतादि-अतिसहन॑ २६ मारणांतिकातिसहनता-- 
कल्याण वुद्धचा माग्णांतिकोपसगंसहनमिति २७ ॥ इति सप्तविशतिगुणाः 
भिक्षूणां कथिता वा प्रतिपादिताः ॥ 

भावाथे- श्री भगवानन साधुके सत्ताईस गुण प्रतिपादन किय है 
क्योंकि-गुणों से द्वी साधुत्व दाता है नतु वष धारण करने स यद्यपि मनुष्यन्व 
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में किसी प्रकार से भी मनुष्यत्व भाव में परस्पर विरोध नहीं होता तथापि 
गुणों की अधिकता वा न्‍्यूनता में अवश्यमव भेद देखा जाता है । इसी कारण 
मनुष्यों की संज्ञाओं में भी भद पड़ जाता है।सो गणों की अधिकता होने 
पर ही साधु शब्द व्यवह्त हुआ करता है। संज्ञा ओर सजी के अभद होने 
से ही 'जन शब्द' में साधु शब्द किया जाता है जैस कि-अमुकजन साधु है। 
जिस प्रकार ज्येप्टमास की उप्णता स तप्त ओर जल की प्यास से पीड़ित 
पुरुष को सघन वृत्तों स आचछादित एक पवित्र सरोवर का बड़ा भारी सहा- 
रा होजाता है टीक उसी प्रकार सांसारिक, शारीरिक वा मानसिक दुःखों से 
तप्त हृदय वाल जनों को साथु पुरुषों कासहारा होता है क्योंकि- साधु जन 
इस प्रकार सांसारिक आत्माओंकी रक्षा करते हैं जिस प्रकार द्वीप समुद्रमें 
डूबत हुए प्राणी की रक्षा करता है। साधुओं की आत्माएं शान्तरूप तपोवल 
से तेजस्वी होती हैं | इच्छाओं के न होने स उनका मन सदा प्रफुल्नित रहता है 
ओर मस्तक पर कांति विराजमान हाती है, उनकी मधुरवाणी में वात्सल्य 
भाव विद्यमान होता है। उनकी निस्पृद्ठता सांसारिक लक्ष्मी को तृण समान 
मानती हुई प्राणी मात्र के उद्धार करने में सहायक वनती है । उनका स्वा- 
भावेक वा अलोकिक सेदये प्राणीमात्र के हदय को मग्ध कर लेता है। उन 
की पविश्न योगमुद्रा संसार की आनित्यता ओर आत्मिक खुख की ओर मुक 
जाने के लिए शिक्षा देती है। उनकी पवित्र मनावात्ति प्राणमात्र क हितके लिय 
स्फुरायमान होती है | श्रतणव जगत्‌वासी जीवों को साध महात्मा शरण्य- 
भूत हैं। यह महापुरुष गुणों के धारण करने से ही प्राणीमात्र के लिए शरण्य- 
रूप हुए हैं। क्योंकि-संसार में यदि विचार कर देखा जाय तो गुण ही पूज्य है नतु 
शरीर: इसलिय श्री भगवान्‌ ने साथु के २७ गुण वरणन किए हैं जो निम्नलिखि- 
तानुसार हैं । 


१ प्राणातिपातविरमण--सर्व प्राणियों को अपने प्राण प्रिय है।व निज 
प्राणों की रक्षा करने के लिये अनेक प्रकार के उपायों की रचना करते हैं। अत- 
एवं चस, स्थावर, सूच्म वा स्थूल यावनमात्र संसार में जीव हैं डनकी मन स. 
वाणी स, वा काय से कदापि हिसा न करे ओर न अन्य आत्माओं स उनकी 
हिसा करवाए तथा जो जीव हिसक क्रियाएँ करनेवाले हैं उनकी अ्रनुमो- 
दना भी न करे कारणकि-हहिंसावृत्ति करण और योगों की स्फुरणा पर ही 
निर्भर है सो स्वयं करना, ओरों से कराना तथा हिंसा करने वालों की अनु- 
मोदना करना इनकी करण संशा है । अपितु मन वचन ओर काय इनकी योग- 
संज्ञा है सो साथु पुरुष तीनों योग और तीनों करणों द्वारा सा का परि- 


( १२५ ) 


त्याग करे । जब उसकी प्राणीमात्र से मंत्री होगई तब उसके मन में मालिन 
भाव किस प्रकार उत्पन्न हो सकेंगे ? जब मलिन भावों का निरोध किया 
गया तब उसको अशांति किस प्रकार हो सकती है श्रथात्‌ कदापि नहीं । फिर 
यह बात सदा मानी हुई है कि-वेरस वेर नहीं जाता किन्तु शांतिस बेर मारा जास- 
कता हैं। अतः जब प्राणातिपात स सर्वेथा निवृत्ति करली गई तब उस महापुरुष का 
प्राणीमात्र स बिल्कुल बेर नष्ट हो गया । जिसका परिणाम यह निकला कि- 
उस महापुरुष का पवित्र आत्मा विश्व उपकार मे प्रवृत्त होजायगा क्‍्योंकि-वह 
स्वयं प्रेममूत्ति बनकर अन्य जीवों को प्रममूत्ति बनाएगा। स्मृति रहे कि- 
अिसावत की पालना शूरबीर आत्माएं ही करसकती हैं न तु कातर आत्माएं। 

अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि-हिसा कहत किस को हैं ? इस 
के उत्तर में तक्त्वाथाधिगम शास्त्र में लिखा है कि- प्रमत्तयोगात्‌ प्राण व्यपरो- 
पणं हिंसा अर्थात्‌ प्रमाद के योग से जो प्राणों का नाश करना है उसी का 
नाम हिंसा है। यदि साधु अप्रमत्त भाव से विचर रहा हैं तव वह हिंसा के 
दोष का भागी नहीं बनता हे । 

इस प्रकार जिस आत्मा ने करना, कराना. अनुमोदना तथा मन. बचन 
ओर काय के द्वारा पृथ्वीकाय, अप्काय, तजोकाय, वायुकाय और वनस्पति- 
काय इन पांचस्थावरों, दो इन्द्रिय वाल जीव जेसे सीप. शंख, जोक आदि हैं 
जिन के केवल स्पशन्द्रिय ओर जिहन्द्रिय हैं, तीन इन्द्रिय वाल जीव जैस-जुं, लीख, 
ढोरा. सुरसली आदि हैं उनके कवल म्पश, जिह्मा ओर प्राणन्द्रिय होती 
है, फिर चार इंद्रिय युक्त जीव जैस मक्खी, मच्छर, पतंगिया. बिच्छू इत्यादि हैं 
इन जीवों के केवल स्पश, जिह्मा, प्राण और चक्षुरिन्द्रिय होती हँँ, पंचन्द्रिय 
वाल जीव जैस जलचर (मत्स्यादि स्थलचग (गवादि) खचर (पक्षी) मनुष्य, देव, 
नारकीय इन के स्पश. जिह्ा, घ्राण, चच्ु आर शथ्रोत्र यह पंचन्द्रिय होती है इत्यादि 
सब जीवों की हिंसा का परित्याग कर दिया हैं वही साधु हैं। इस वत की रक्षा 
करने के वास्त श्री भगवान्‌ न पांच भावनाएं प्रतिपादन की है क्योंकि जिस प्रकार 
महोघ वाले जल को नावा द्वारा तथा समुद्र को मानपात्र द्वारा लोग पार कर 
लत हैं ठीक उसी प्रकार संसार समुद्र स पार होने क लिय भावनाएं प्रतिपादन 
कीगई हैं । इन्हीं भावनाओं द्वारा आत्मा अपना कल्याण करसकता हैं। सो प्रथम 
महाव्रत की ५ भावनाएं इस प्रकार कथन कीगई हैं जसकि-- 


पुरिम पच्छिम गाण तित्थगराणं पंच जामस्स परणवास भावणाओ 
पर्णत्ता तंजहा-दरियासमिई मणगुत्ती वयगुत्ती आलोय भायण भोयरं 
आदाण भंडमत्त निक्खेवणासमिदे ४ 


( रैश६ ) 


भावाथ--भगवान ऋषभदेव ओर भगवान महावीर स्वामी के ५ महा- 
वतों की २५ भावनाएं कथन की गई हे । महाबतों की रक्ता क लिये जो अन्तः- 
करण स इस प्रकार के उद्गार होत है उन्हें भावनाएं कहत हैं जसकि 
प्रथम महाघत की पांच भावनाएं निम्च प्रकार स कथन की गई हैं। भावनाओं 
द्वारा बतों की भली प्रकार स रक्षा हा सकती है । 

१ ईर्यासमिति चलंत समय भूमिको बिना देख गमन न करना चाहिए । 
कीटपतंगियादि तरस तथा पृथ्वी, जल अग्नि, वायु ओर वनस्पति स्थावर 
जीवोंकी रक्ता. करत हुए चलना चाहिए। साथही अहिसा बतकी रक्षा के 
वास्ते किसी भी प्राणी की निंदा, हीलना ओर गहणा नहीं करनी चाहिए तथा 
जिस से किसी भी जीवको दुःख प्राप्त हो वह कार्य न करना चाहिए । 

२ मनोसमिति-मन के द्वारा किसी जीव की हानिका विचार नहीं 
करना चाहिए। पतित. निरदेय, वध ओर बंध, परिक्लेष तथा भय ओर म॒त्यु के 
उत्पन्न करने वाले विचार मनमे कदापि उत्पन्न नहीं करने चाहिए । 

३ वागसमिति-किसी को हानि पहुंचान वाल वचन का प्रयोग न करना 
चाहिए | कटुक वाणी से प्रायः बहुत स उपद्रव वा हिसा होने की संभावना 
हुआ करती है। 

४ आहारसमिति-संयम का निवाह शुद्ध निदाप भिन्षावृत्ति द्वारा करना 
चाहिए । साथही जो पात्र साफ ओर विस्तीणं हो उसमें देखकर आहार 
करना चाहिए | परन्तु आहार करते समय पदाथों को देखकर समभाव रखने 
चाहिएं | शांत भावों स स्वाध्यायादि क्रिया करके गुरुकी आज्ञा प्राप्त कर 
स्तोकमात्र आहार स शरीर रक्ता करनी चाहिए क्योंकि संयम की वृद्धि क 
लिए यह अत्यन्त आवश्यक है । 

४ आदाननिक्तपसमिति--पीठ, फलक, शय्या ओर संस्तारक तथा वस्त्र 
पात्रादि जो संयम क्रिया के साधक उपकरण हैं उनको बिना यत्न उठाना वा 
रखना नहीं चाहिए अन्यथा जीवहिसा होनेकी सभावना होती हे । 

इस विधि स॒ प्रथम महावत को पवित्र भावनाओं द्वारा पालन करना 


चाहिए । ५ के. के... 8. € | बन शी 
२ झृषावाद विरमण-भूठ बोलने स सव्वेथा निवृत्ति करना दूसरा महा- 


बत है | मारणांतिक कष्ट आनपर भी मुख से असत्य कदापि न बोलना चाहिए। 
आगे असत्य दो प्रकार स कथन किया गया है | द्रव्य ओर भावष । द्रव्य उसे 
कहते है जो व्यावहारिक कायों में बोला जाता हे-भाव उसका नाम हे जो 
पदार्थों के यथाथ भाव को न समभकर केवल मिथ्याभाव के वश होकर 
अयधाथे ही कह दिया जाता है। सो दोनों प्रकार के असत्य का मन, वचन 
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ओर काय तथा करना, कराना ओर अनुमोदना अथोत्‌ तीनों योग ओर तीनों 
करणों स परित्याग करना चाहिए। इस वबत की निम्नलिखित पांच भावनाएँ 
रक्षक है जसे कि- 

अगुवीतिभासणयः १ कोहविवेग २ लोभविवेगे ३ भयविवेगे ४ हास- 
(बवेगे ५ 

? अनुविचिन्ययभाषणसमिति--विना विचार किये कदापि भाषण न 
करना चाहिए । शीघ्रता ओर चपलतास भाषण करना भी वजनीय है। कट 
शब्दों का प्रयोग कदापि न करना चाहिए | तभी सत्य वचन की रक्षा हो सक- 
ती हे। > 

२ क्रोधविवक-ऋ्रीध नहीं करना चाहिए क्योंकि-क्रोधी मनुष्य असत्य, 
पिशुनता, कठिन वाक्य कलह, बेर इत्यादि अवगुणोंको उत्पन्न कर लता है ओर 
सत्य, शील तथा विनयादि सदगुणों का नाश कर लता है | ऋोधरूपी अ्रग्नि को 
उपशान्त करन ऋ लिय क्षमारूपी महामघ की वर्षा होनी चाहिए। 

४ लोभविवक-प्राणी लोभक वशीभूत होकर भी सन्‍य का नाश कर 
चेठता है। यावन्मात्र संसार मे मनो5नुकूल पदार्थ है उनकी प्राप्ति की जब उत्कट 
इच्छा वढ़ जाती दे तव सत्य की रक्ता कठिन होजाती है । अतएव सन्‍्तोष द्वारा 
सत्य की रक्ता के लिए लोभ का परिहार कर देना चाहिए। 

भयविवेक - सन्‍्यवादी का किसीका भी भय नहीं होना चाहिए क्‍्योंकि- 
भययुक्ल आत्मा सत्य की रक्षा करने में असमर्थ होजाता है| कहते हैं कि-भय- 
युक्क आत्मा का ही भृत प्रत छुला करत है। भययुक्क आत्मा सत्य कम्मो स पराड- 
मुख होजाता है अतएब सन्‍्यवादी धर्य का अवलम्बन करता हुआ सत्यवत की 
रक्षा कर सकता है। भय के वशीभूत हाकर कई वार भ्ूठ वोला जाता हैं । इस 
लिय भय स विमुक्क होन की भावना उत्पन्न करनी चाहिए । 

८६ हास्यविवक - सत्यवादी को किसी का उपहास भी न करना चाहिए 
कारण कि-हास्य रस का पूर्व भाग तो बड़ा प्रिय होता है परन्तु उत्तर भाग 
परम भयानक ओर नाना प्रकार के क्‍लपों के उत्पन्न करनवाला होजाता हैं । 
यावन्मात्र क्कश हैँ उन क उत्पन्न करन वाला हास्यरस ही है| अतणएव सत्यवत 
की रक्षा के लिय हास्यरस का आसवन कदापि न करना चाहिए । इस विधि 
स ह्वितीय महाब॒त की पालना करनी चाहिए । 

2 अदित्तादानविरमण - तदनन्तर चोयकम स निवात्तिरुप तृतोयष महा- 
व्रत का यथोक्क रीति से पालन करना चाहिए। जितने सूच्म वा स्थल पदार्थ 
हं चाह वह अल्प हैं वा बहुत, जीव हैं वा अजीव, जिनके व आश्रित होरहे हैं 


( रैश्ट ) 


उनकी आज्ञा बिना कदापि ग्रहण न करन चाहिएं। अतएव तीनों करण ओर 
तीनों योगों से चोयेकर्म का परित्याग करे पुनः निम्नोक्त भावनाओं द्वारा इस 
महावत की रक्ता करनी चाहिए जसेकि-- 


उम्गहअणुएणावणया १ उम्गहसीमजाणणया २ सयमेव उरगहं 
अणुगिण्हणया ३ अणुणणावेय परिभ्रुजणया ४ साहारण भत्तपाणं अणु- 


एणविय पडिभ्रुजणया ५ 

१ अवग्नमहानुशञापना--जिस स्थान पर स्त्री, पशु ओर नपुंसक नहीं रहते 
तथा यावन्मात्र झुद्ध ओर निदोष तथा एकान्त वस्तियें हैं किन्तु साधुओं के 
वास्त नहीं बनाई गई हैं; नो ही उन वस्तियों मे सचित्त मिट्टी, पानी, अश्नि, 
वायु वा वनस्पति के वीजादि हैं नो ही उनमें विशष अलादि जीव हैं उन स्थानों 
में भी स्वामी की आज्ञा ग्रहण किए विना कदापि साधु न ठहरे । 

२ अनुशातसीमापरिशान-आज्ञा ली जाने पर जो उस स्थान पर साधु 
के लन योग्य पदार्थ पहिल ही पड़ हों जेसेकि-कांकरादि-वही ग्रहण करे । 

३ स्वयमवश्रवग्रहअलुग्रहणता-पीठादि के वास्त वृक्तादि छदन न कर- 
वाए ओर उपाध्रय के विषम स्थान को सम आदि करने की चष्टा न करे। 
डंश मशकादि के हटाने के वास्ते अप्नि धूमादि न करवाए अपितु जो फलकादि 
लेन योग्य हों उनकी वहां पर ही आज्ञा लकर ठहर जाए । 

४साधर्मिकावग्रह अनुज्ञाप्यपरिभुंजनता-जिस स्थान में पहिले ही सा- 
धरम्मिक जन ठहरे हुए हों उस स्थान पर उनकी आज्ञा लकर ही ठहरना चाहिए। 

५ साधारण मक्‍तपान अनुज्ञाप्यप्रतिसुजनता-आहार पानी साधारण हो 
ओर वह गुरु आदि की आज्ञा विना न लना चाहिए। अपितु प्रत्यक क्रिया 
करत समय विनय को मुख्य रखना चाहिए क्योंकि विनय ही धर्म ओर 
विनय ही तप है । 

इसी प्रकार चतुर्थ महाव्॒त भी शुद्ध पालन करना चाहिए जसेकि- 
देव, मनुष्य ओर पशु सम्बन्धी स्वेथा मैथुन का परित्याग करना चाहिए। ब्रह्म- 
चयेबत तीनों करणों ओर तीनों योगों स शुद्ध पालन करत हुए फिर पांचों 
भावनाश्रों द्वारा इस पवित्र बत की रक्ता करनी चाहिए कारण कि इस महावत 
की आराधना से अन्य सर्वे बत भी भमली प्रकार स आराधन किये जा सकेंगे | 


इत्थी पसु पंडग सेसत्तगनसयणासणवज्णया ? इत्थी कहां विवज्ञ- 
णया २ इत्थीणंं इंदियाणमालोयणवज़णया र पुव्वरय पुव्वकीलियाणं 
अशणरणुसरणया ४ पर्णीताहार विवज्जणया ४ 


( ९२६ ) 


१ ख्रीपशुपंडक्ससक्कशयणासनवजनता--ब्रह्मचारी को स्त्री, पशु ओर 
नपुंसकों से जो स्थान ससक्त होरहा हो उसे वजेना चाहिए कारण कि-उस 
स्थान में रहने से कामोह्दीपन की संभावना है जिसका परिणाम ब्रह्मचारी के 
लिये परम भयानक होगा। 


२ सत्रीकथाविवजनता--ब्रह्मचारी पुरुष काम के जागृत करनेहारी स्री 
कथा कदापि न करे ओर नांही स्त्रियों मं बेठ कर उक्त प्रकार की कथाओं का 
प्रयोग करे क्‍्योंकि-वार २ स्न्रीकथा कहने से उसका मन किसी समय विच- 
लित अवश्यमव हो जायगा अतः ब्रह्मचारी को ब्रह्मचये की रक्ताके लिये काम- 
जन्य स्रीकथा कदापि न करनी चाहिए | 

३ स्री आलोकनवजनता--कामदृष्टि से स्त्रियों की इंद्रियों को न देख- 
ना चाहिए क्योंकि स्त्रियों की कामजन्य चेष्टाओं को दखते हुए उसके मन 
मे कामविकार अवश्यमव उत्पन्न होजायगा | ख्री के शरीर का संस्थान, उस 
का वर, उसक हाथ. पाद, आंख, लावण्य, रूप, योवनावस्थादि के देखने से 
संयम की समाधिका नाश हो जायगा ॥ 


४ पूवे क्रीडा अननुस्मरणता--यदि पहिले ग्रहस्थपर्याय में नाना प्रकार 
की कामचण्टाएं की हों तो उनकी स्मृति न करे कक्‍्योंकि-उन चेष्टाओं की स्मृति 
से काम अवश्यमेव जागृृतावस्था में आजायगा तथा जो वालब्रह्मचारी हैं वे 
साहित्य ग्रथामे पढ़े हुए स्त्री चरित्र की पुनः २ स्मृति न करें फ्योकि-शआत्मा 


विकार दशा को शथ्राप्त होजाता है जिस कारण फिर ब्रह्मचर्य म॑ वाधा उत्पन्न 
होने की संभावना रहती है। 


५ प्रणीताहारवजनता--ब्रह्मचारी को स्तिग्थ आहार न सेवन करना 
चाहिए जैसेकि--त्ञीर, दुग्ध, दाधि, सर्पिस, नवनीत, तेल, गुड़ मतस्येडी 
आदि | तथा जिन पदार्थों के आसवन करने स उन्माद वा विकार उत्पन्न 
होता हो उनका भी आसेवन करना उचित नहीं। कारणाकैे-मादक द्रव्य शरीर 
को पुष्टि देकर आत्मा में विकार उत्पन्न कर देते हैं जिसका परिणाम ब्रह्म- 
चारी के लिये हितकारी नहीं होता । अतएव इन पांच भावनाओं दारा ब्रह्म 
चये वत की रक्षा करनी चाहिए । 

४ परिग्रहावरमण-पंचम महावत जो अपरियग्रहरूप है उसका अन्तःकरण से पालन 
करना चाहिए | अप वा महत्‌, अणुरूप वा स्थूलरूप, चतनायुक्क हो अथवा 
जड़ सबसे मूच्छी का परित्याग कर देना चाहिए । यदि काई कहे छि--जो 
साधु के पास वसद्त पात्रादि हैं क्या यह परिश्रद नहीं है । इस शंका का 
समाधान दशवैकालिक सूत्र के छुठे अध्ययन में इस प्रकार किया गया हैः-- 


( १३० ) 
जपिवत्थं चपायंच, कंबल पायपुंछरा 
तंपिसेजमलजहा, धारंति परिहरंतिय ॥ 
न सोपरिग्रहोवृत्तो, नायपृुत्तेशताइणा । 


मुच्छापरिग्गहो वत्तो इह्वत्तमहेसिणा ॥ 

अथ--वस्त्र ओर पात्र, कंबल वा पादपुंछुन यह सब संयम की 
लज्ञा केलिये धारण किये जाते हैं ओर पहिरे जाते हैं| इन सबको श्री भगवान 
महावीर स्वामी ने परिग्रह नहीं कहा है किन्तु वस्तुओं पर जो मूच्छा भाव है मह- 
पियों ने उसी को परिश्रह कहा है । अतएव मन, वचन और काय तथा करना, 
कराना और अनुमोदना तीनों योग और तौनों करणों से उक्त महावतकी शुद्ध 
पालना करनी चाहिए । साथ ही इसकी भावनाओं से पुनः २ अनुवृत्ति करनी 
चाहिए जैसेकि-- 

सो इंदिय रागोवबरद, चक्खिंदिय रागोवरई, घारशणिंदिय रागोवरड, 
जिब्मिदिय रागोवरह, फार्सिदिय रागो वरई ॥ 

अथ--पंचम महावत की रक्षा के लिये निम्नलिखित भावना विचारणीय 
है जैसेकि-- 

१ श्रोतेन्द्रियरागोपरति--कानों में प्रिय ओर सुखर शब्द सुनाई पड़ते हो 
तो उन शब्दों को खुनकर अ्रन्तःकरण में राग उत्पन्न न करे। एवं यदि प्रतिकूल, 
अप्रिय, आक्रोश, परुष ओर भयानक शब्द खुनने मे आते हो तो उन शब्दों के 
कहने वालो पर द्वेष भी न करे। जिस प्रकार इन शब्दों का ध्रोतन्द्रिय में आने 
का खभाव है उसी प्रकार इन शब्दों की उपेत्ता करना भी मेरा खभाव हैं। एसा 
भाव सदा बनाए रखे | ज़ब इस प्रकार के भाव बने रहेगे तव हपे वा ।चन्ता 
ओर मन में मलिन भाव कदापि उत्पन्न नहीं होंगे । 

२ चन्षुरिन्द्रियरागोपराति--जिस प्रकार श्रोतेन्द्रिय में शब्द के परमाणु 
प्रविष्ट होते हैं ठोक उसी प्रकार चक्षुरिन्द्रिय में रूप के परमाणु आजाते हैं। 
जब मनो5नुकूल प्रिय ओर सोंदर्य के परमाणु चक्षुरिन्‍्द्रिय में आजावे तब राग 
उत्पन्न न करना चाहिए। एवं यदि भय वा घृणा के उत्पन्न करने वाला रूप 
आंखों के सामने आ जावे तब द्वेष भी न करना चाहिए। 

३ घाणेन्द्रियरागोपरति--जब प्राणेन्द्रिय ( नासेका ) में खुगंध के 
परमाणु आ जावे तब राग उत्पन्न न करना चाहिए । एवं यदि दुगंध के परमाणु 
आजावे तब मन का विचलित भी न करना चाहिए। 

४ जिहेन्द्रिय रागोपराति--यदि भोजन में सरस और प्रिय तथा सब 


( १३१ ) 


प्रकार के सुंदर रस उत्पन्न करने वाले भोज्य पदार्थ आबे तब प्रसन्न न होना 
चाहिए एवं यदि मन के प्रतिकूल भोज्य पदार्थ खाने को मिले तय द्वेष न 
करना चाहिए । 

पदा्थों का जिस प्रकार का खभाव हे वे उसी प्रकार अपना रस 
दिखलायगे | इसलिए उनके मिलने पर राग द्वेष क्यों किया जाय ? 

४ स्पशेन्द्रियरागोपराति-यदि मनके अ्रनुकूल स्पश उपलब्ध हो तब उन 
पर राग उत्पन्न न करना चाहिए एवं यदि मन के प्रतिकूल स्पशे मिले तब 
द्वाव भी न करना चाहिए | इस कथन का सारांश इतना ही है कि-शय्या 
वर््रादि-मनोउनुकूल मिल जाने पर प्रसन्नता एवं मार पीट वा अगापांग के 
छेदन करने वाले पर द्वेष यह दोनों भाव उत्पन्न न करने चाहिएं । जब 
आत्मा के अ्रन्तःकरण स शब्द, रूप, गंध, रस ओर स्पश इन पांचों विषयों 
पर राग ओर द्वेपके भाव उत्पन्न न होंगे तव वह आत्मा दढ़तापूर्वक उक्त 
पांचा महाव॒तों का पालन कर सकेगा। अ्रतपव पांचों महात्रतों को २५ 
भावनाओं द्वारा शुद्ध पालन करना चाहिए। यदि ऐसे कहा जाय कि-पांच 
महाव॒तों की २४ भावनाएं तो कथन की गई है किन्तु छुठा राधत्रिभोजन विर- 
मणवत का कहीं भी वर्णन नहीं हे ओर नां ही उसकी भावनाओं का कथन 
आया है ॥ इस प्रश्न का उत्तर यह है कि-प्रथम ता प्रायः रात्रि का अति शी- 
तादि के पड़ने स बहुत से पदार्थों की सचित्त हा। जाने की संभावना की जा- 
सकती है ठद्धितीय-तमस (अन्धकार) के सर्वत्र विस्तृत हा जाने स भली प्रकार 
जीप रक्षा भी नहीं हे! सकती अतएव इस व्रत का प्रथम महावत में ही समा- 
वश हा जाता हैं अथात्‌ जीवरक्षा सम्बन्धी यावन्मात्र कत्तव्य हे व सब 
पहल महावत के ही अन्तगंत होते है । 

तत्पश्चात्‌ पांचों इन्द्रियों के जो शब्दादि विषय हैं मुनि उन पर राग 
ओर ट्वप स उत्पन्न हाने वाल भावों का परित्याग कर जैस कि- 

5 श्रेतिन्द्रिय निग्रद-भ्रोतन्द्रिय के तीन विषय हैं यथा जीव शब्द १ अजीव श 
४ओर मिश्रित शब्द ३। मुखसे निकला हुआ जीच शब्द कहा जाता है। पुद्गल 
के स्कन्‍्धादि के संयोग या विभाग के समय जा शब्द उत्पन्न होता है उसे 
अजीव शब्द कहते हैं । जा दोनों के मिलन स शब्द उत्पन्न होता है उस 
मिश्रित शब्द कहते हें जले शखादि का बजना । 

५ चक्षुरिन्द्रिय निग्रद--चक्षु रिन्द्रिय के पांच विषय है जसाक-श्वेतवर्ण १ 
रक़्वरर २ पीतवर्ण ३ नीलवर्ण ४ ओर करकृष्णवंण ४ इन पांचों ही विषयों में 
जा प्रिय हैं उनपर राग न करना चाहिए ओर जा आप्रेय हैं उनपर द्ष न 
करना चाहिए । 


( २३४ ) 


आहाकम्मुद्दोसियं पूरकम्मे य मीस जाए य। 

ठवणा पाहुडेयाए पाओअर काय पामिच्े ॥ १॥ 
परियद्टिए आभिहडे उब्मिन्ने मालोहडे इय | 

अच्छिजे अशिसिद्दे अज्कोयरए य सोलसमे ॥ २ ॥ 


अथ--!१ अहाकम्म ( आधाकर्मी ) साथु क निमित्त बनावे तो दोष । 
२ उद्देसियं ( ओद्शिक ) जिस साथु के लिये आधाकर्मी आहार बनाया है | 
यदि वही साधु ले तो उसको आधाकर्मी दोष लगे | ओर दूसरा साधु ले तो 
'उद्देसियं! दोष लगे। ३ पूईकम्मे ( पूतिकर्म ) निदोष आहार में हज़ार घरों 
के अन्तर पर भी आधाकर्मी आहार का अशमात्र भी मिल जाय ता दोष ४ | 
मास जाए ( मिश्रजाते ) अपने ओर साधुके वास्ते इकट्ठा आहार बनावे, साथु 
वह ले तो दोष ५ ठवणा ( स्थापना ) साथु निमित्त असनादि आहार स्थापन 
कर रखे, दूसरे को न दे तो दोष | ६ पाहुडियाए ( प्राभ्तिका ) साथु के अथ 
पावणा ( अतिथि-महमान ) का भाजन आगे पाछे करे तो दोष | ७ पाओअर 
( प्रादुष्करण ) अधकार में प्रकाश करके देवे ता दोष | ८ कीय ( क्रीत ) साधु 
निमित्त आहार वस्त्र ओर पात्र आदि तथा उपाधभ्रय खरीद कर देव तो दोष । 
£ पामिशे ( अपमित्य ) साथु निमित्त आहार उधार लाकर देवे तो दोष | १० 
परियद्टिए (परिवर््तित)--साधु निमित्त अपनी वस्तु देकर बदले मे दूसरी 
वस्तु लाकर दवे तो दोष, ११ अभिहडे (अ्रभिह्त) सनन्‍्मुख लाकर आहारादि 
दवे तो दोष अथात्‌ जिस स्थान पर साधु ठहर हुए हैं उस स्थान पर ही आ- 
हारादि लेकर चला जावे ओर साधु उसको ले लेबवे तो वह अभिषद्कत' दोष 
होता है। १२ उब्मिन्ने (उद्धिन्न) लेपनादिक (छांदा) खोल कर दवे तो दोष १३ 
मालोहडे (मालापहतं) पीढा नीसरणी लगाकर ऊंचे नीच तिरछे स वस्तु 
निकाल कर देवे तो दोष । १४ अच्छिज्ञ (अच्छेय) निवेल से सबल जबरदस्ती 
दिलवाए या छीन कर देवे तो दोष । १५ अणिसिट्ट (अनिसृष्ट) दो के अधिकार 
की वस्तु एक दूसरे की स्वीकृति बिना देवे तो दोष | १६ अज्कमोयरएण (अध्य- 
वपूरक) जबकि साधु सायंकाल के समय पधार गए तब उनको पधारे हुए 
जानकर जो अपने लिये अन्न पानी बनाया जारहा था उसको अधिक कर 
देना इस विचार से कि-साधु जी महाराज भी इसी में से आहारादि लेजाएंगे 
ऐसा करे तो दोष, इस प्रकार सोलह उद्गम दोषों का वर्शन किया गया है । अब 
सोलह उत्पाद दोषों का वर्णन किया जाता है जो रसों का लालची बनकर साधु 
स्वयं लगाता है। जसेकि-- 


धाई दूई निमित्ते आजीववर्णीमगेतिगिच्छाय | कोहे माणे माया 


( १३४ ) 


लोभे य लोभे य हवति दसएए ३ पुव्वि-पच्छा संथवं विज्जा म॑ंते य चू- 
णएण जोगे य उप्पायणा इ दोसा सोलसमे मूलकम्मेय ४ 

अथ-* धाई (धात्री) धाय का काम करके आहारादि लेवे तो दोष । 
२ दूई (दूती) दुतपना जैसे ग्रहस्थी का सन्देशा पहुंचा कर आहारादि लेवे तो 
दोष । ३ निमित्ते ( निमित्त ) भूत, भविष्य, वत्तेमान काल के लाभालाभ, 
सुखदुःख, जीवन मरणादि वतलाकर आहारादि लेवे तो दोष | ४ आजीव- 
( आजीविका ) अपना जाति कुल आदि प्रकाश कर आहारादि लेवे तो दोष | 
५ वर्णीमग ( वनीपकः) रांक भिखारी की तरह दीनपना से मांगकर आहा- 
रादि लेवे तो दोष । ६ तिगिच्छे (चिकित्सा) वेद्यक-चिकित्सा करके आहारा- 
दि लेवे तो दाष | ७ कोहे ( क्रोध) क्रोध करके आहारादि लेवे तो दोष 
८ माणे (मान) अहंकार करके लेव ता दोष | £ माया ( कपट ) 
करके लेवे तो दोष । १० लोभे ( लाभ ) लोभ करके अधिक श्राह्रादि लेवे 
अथवा लोभ वतला कर लेवे तो दाप | ११ पुव्वि पच्छा संथव (पूर्वपश्चात- 
संस्‍्तव) पहले या पीछे दातार की प्रशसा करके आहारादि लेवे तो दोष । १२ 
विज्जा ( विद्या) जिसकी अधिष्टाता देवी हो अथवा जो साधना से सिद्ध की 
गई हो उसको विद्या कहते हैं पेसी विद्या के प्रयोग से आ्राहारादि लेवे तो दोष । 
१३ मंते ( मंत्र ) जिसका अधिष्टाता देव हो श्रथवा विना साधना के अ्रक्तर 
विन्यास मात्र हो उसको मंत्र कहते हैं ऐसे मंत्र का प्रयोग करके आहारादि 
लेबे तो दोष | १६ चुणण ( चूणे ) एक वस्तु के साथ दूसरी वस्तु मिलाने से 
अनेक प्रकार की सिद्धि हो ऐसा अदृष्ट अजनादि के प्रयोग से आहारादि 
लेबवे तो दोष । १५ जोगे (योग ) पाद ( पग ) लेपनादि सिद्धि बतलाकर 
आहारादि लेवे तथा वशीकरण मंत्रादि सिखलाकर वा स्र्रीपुरुप का संयोग 
मिलाकर शआहारादि लेवे तो दोष । १६ मूल कम्मे ( मूल कर्म )--गर्भपातादि 
ओपषध बतलाकर आहारादि लेबे तो दोष अर्थात्‌ किसी न साधु के पास 
अपने गुप्त दोष का कारण बतला दिया फिर यह भी बतला दिया कि-अब 
गर्भ भी स्थिर रह गया है तव साधु उसका गर्भपातादि की ऑओपध बतलावे 
तो उस साधु को महत्‌ दोष लगता है। 


इस प्रकार सोलह दोष उत्पाद के वर्णन किये गए हैं। अब १० दोष 
पपणा के कहे जाते हैं जो साधु ओर ग्रहस्थ दोनों के कारण लगते हैं । 
संकिय मक्खिय निक्खित्त पिहियसाहरियदाय गुर्म्मोसे अपारिणय 
लित्त छड़िय एसणा दोसादसहवंति ५। 
अर्थ--संकिय ( शंकित ) ग्रहस्थी को तथा साथु को शंका पड़ जाने 


( *रे६ ) 


के बाद आहारादि लेवे तो दोष | २ मक्खिय ( प्लक्षित ) सचित्त पानी आदि 
से हाथ की रखा या वाल जिसके गीले हों उस के हाथ से आहारादि लेवे 
तो दोष | ३ निक्खित्त ( निन्षिप्तो) असूजति ( अचिक्त ) वस्तु ऊपर सूजति 
( सचित्त ) पड़ी हो वह लेवे तो दोष । ४ पिहिय ( पिहित ) सूजाति (निदोंष ) 
सचित्त से ढांकी हा वह लबे तो दोष | £ साहरिय (संहत ) अयोग्य वस्तु 
जिस वासण ( भाजन ) में पड़ी हो वह वस्तु दूसरे वासण में डाल कर उसी 
वासण स जा योग्य आहार देवे तो दोष | या जहां पश्चातकर् होने की 
सेभावना हो अर्थात्‌ एक भाजन स दूसरे भाजन में आहारादि डाल कर दे 
उसमें स सचित्त पानी से धोन की शंका होने पर उसी माजन से आहारादि 
लेवे तो दोष | दायग ( दायक )--अंधा, लूला, लंगडा आदि यल्पूर्वक नहीं 
वहराता (देता ) हो तो दोष । ७ उर्मासे ( उन्मिश्र ) मिश्र च्रीज़ लव 
तो दोष ८ अपरिणय ( अपरिणत ) जो वस्तु पूर्णतया प्रासुक न हुईं हो उसे 
ग्रहण करे तो दोष | £ लित्त ( लिप्त ) तुरंत की लीपी हुईं जगह हो उसका 
उल्लंघन करके आहारादि लेवे तो दोष । १० ( छुडडिय ) ( छु्दित ) ज्ञिस अस- 
नादि में से बिन्दु गिरते हों वह लेवे तो दोष | यह सर्वे मिलकर ४२ दोष होते 
हैं। साधु इन दोषों से रहित आहार पानी ग्रहण करे । 

जब आहार पानी लेकर आजावे तब आहार (भोजन ) करते समय 
पांच दोष लग जाते हैं उनस अवश्य वचना चाहिए। जसेकि--१ दोष-- 
संयोजना दोष--सरस वस्तुओं का संयोग मिलाकर खाना २ अ्रप्रमाण- 
दोष-प्रमाण से अधिक भोजन करना ३ अंगार दोष--राग स भाजन करना 
यह इसीका अ्रंगार दोष है ४ धूम दोष--यदि इच्छा के प्रतिकूल भोजन 
मिल गया हो तो उस भोजन की निंदा करके भोजन करना उसे धूमदोष 
कहते हैं ४ अकारण दोष--विना कारण अथवा विना आवश्यकता खाना। उक्त 
दोषों से रहित आहार पानी का श्रहण करना उसे एघणासामिति कहते हैं। 

४ आदानभांडमात्रनिक्ततणासामति-साधुओं के पास धर्म साधन के 
निमित्त जा उपकरण होते हैं उनका यत्नपूंचक उठाना ओर रखना उसका 
नाम आदाननिक्षेपण समिति है क्योंकि-जब यत्न से रहित होकर काई 
काये किया जांवगा तब जीव हिंसा होने की संभावना गहती है | द्वितीय जब 
रखते वा उठाते समय सावधानता ही न रहेगी तब प्रमाद की आदत पड़ 
जाएगी जिससे फिर प्रत्येक काये में विश्न पड़ जाने का भय वना रहेगा। 

४उद्चार प्रश्रनवण खल सिंघाण जन्न परिष्टापनिकासामेति-पुरीषोत्सगं, 
( पाखाना ) मूत्र, निष्टीवन, ( मुख का मल ) नाक का मल, शरीर का मल, जब 
उक्त पदार्था के गिरने का समय उपस्थित हो तब सावधान होकर उक्त पदार्थों 


( १३७ ) 


को व्युत्सूज करना चाहिए जिससे जीवहिंसा और घृणा उत्पन्न न हो । 

पांचों समितियों के पश्चात्‌ तीनों गुप्तियों का भी सम्यक्तया पालन 
करना चाहिए जैसाकि- 

१ मनोग्राप्त-मनसम सद्‌ ओर असद्‌ विचार उत्पन्न ही न होने देना 
अधथोत्‌ कुशल ओर अरकुशल सेकल्प इन दोनों का'निरोध कर केवल उपयोग 
दशा में ही रहना । २ वागगुप्ति-जिस प्रकार मनोगुप्ति का अर्थ किया गया 
है ठीक उसी प्रकार वचनगुप्ति के विषय में भी जानना चाहिए । ३ कायगुप्ति-- 
इसी प्रकार असत्‌ काय-व्यापारादि से निवृत्ति करनी चाहिए | 


सो यह सब आठों प्रवचनमाता के अक करणसत्य गुण के अन्तगत 
हो जाते हैं । शरीर, वस्त्र, पात्र, प्रतिलिखनादि सब क्रियाएं भी उक्त ही 
अक के अन्तगत होती हैं| यही मुनि का सोलहवाँ करणसत्य नामक गुण है । 

१५ योग सत्य--खंग्रहनय के वशीभूत होकर कथन किया गया है कि- 
मन वचन और काय यह तीनों योग सत्यरूप में परिणत होने चाहिएं क्‍्योंकि- 
इन के सत्य बर्तन से आत्मा सत्य स्वरूप में जा लीन होता है। 


रैं८ क्षमा--क्राथ क उत्पन्न होज़ान पर भी आत्मस्वरूप में ही स्थित 
गहना उस का नाम क्षमा गुण है क्योंकि-क्रांध के आजाने पर प्रायः आत्मा 
अपन स्वरूप से विचलित होजाता है इस लिए सदा क्षमा भाव रख | 

१६ विरागता--संसार के दुःखों को देखकर संसार चक्र के परिभ्रमण 
स निवृत्त हान की चष्ठा कर | 

२० मनःसमाहरणता--श्रकुशल मनका राक कर कुशलता में स्थापन 
कर । यद्यपि यह गुण याग सत्य के अन्तर्गत है तदपि व्यवह्यार नय के मत से 
यह गुण पृथक दिखलाया गया है। 


२१ वागसमाहरणता-स्वाध्यायादि के विना अन्यत्र वागयोंग का 
निरोध करे क्‍्योंकि-ऑयावन्मात्र धर्म से सम्बन्ध रखन वाले वाग योग 
है व सव वागसमाहरणता के हो प्रतिबाधक है परन्तु इन के बिना जा व्यर्थ 
वचन प्रयोग करना है वह आत्मसमाधि स पृथक करन वाला है। 

२२ काय समाहरणता--श्रशुभ व्यापार से शरीर को पृथक रखे। व्यवहा- 
रनय के वशीभूत होकर यह सब गुण पृथक्रूप से दिखलाए गए है। 

२३ ज्ञान संपन्‍नता--माति, श्रत, अवधि, मनःपर्यव और केवलश्ञान 
इन पांचों ज्ञानों स संपन्‍न होना उस ज्ञानसपन्‍नता कहते हैं। चार शान तो 
चयोपशम भाव के कारण विशदी भाव से प्रकट होते हैं किन्तु केवलज्ञान 
कंबल चाय भाव क प्रयोग स ही उत्पन्न होता है । सो जिस प्रकार ज्ञायिक 


( (इै८ ) 


वा ज्योपशमभाव उत्पन्न हो उसी प्रकार वत्तेना चाहिए। 

२७ दशन संपन्‍नता--जिस प्रकार मिथ्यादशन से आत्मा पराड्मुख होकर 
केवल सम्यग दर्शन में ही अआरूढ़ होजावे उसे दशनसंपन्‍नता कहते हैं। यद्यपि 
 सम्यग दशन, मिथ्यादशन, और मिश्रदर्शन तीन प्रकार से दर्शन प्रातिपादन किया 
गया है परन्तु इस स्थान पर केवल सम्यग दश्शन से संपन्‍न होना ओर मिथ्या- 
दर्शन तथा मिश्रदरशन का सर्वथा वेत्ता होना उसी का नाम दशेन संपन्‍नता है । 

२५ चार्ित्रसंम्पन्नता--जब आत्मा दर्शनयुक्त होता है तब फिर वह 
चारिश्र में पूरातया दृढ़ हं।जाता है। चारित्र उसी का नाम है जिस के द्वारा 
कर्मों का चय ( राशी ) रिक्त ( खाली ) हाजाव॑ सो वह उपाधिभेद से पांच 
प्रकार से प्रतिपादन किया गया है जैसेकि--सामायिक चारित्र * छेदो- 
पस्थापर्नय चारित्र २ परिहारविशुद्धि चारित्र ३ सूच्म सांपरायिक 
चारित्र ४ यथाख्यात चारित्र «। सामायिक चारित्र उसका नाम है जिसके 
करने से सावद्ययोग की निवृत्ति होजाबवे और ज्ञान दशन तथा चारित्र का 
लाभ हो सामायिक के पुनः दो भेद हैं। स्तोककालप्रमाणचारित्र * ओर याव- 
ज्जीव पयन्‍त सामायिक २। यावज्जीव पर्यन्त का चारित्र सर्वेत्वाति मुनियों 
का ही हो सकता है। परंच स्तोककालका सामायिक चारित्र दो करण तीन 
योग से ग्रहस्थ भी ग्रहण कर सकते हैं । 

प्रथम तीथेंकर ओर अंतिमदेव के समय छेदोपस्थापनीय चारित्र 
होता है जो सामायिक चारित्र के पश्चात्‌ पांच महावत रूप आरोपण 
किया जाता है। उस समय पूर्व पर्याय का व्यवच्छेदकर उत्तर पर्याय का 
स्थापन किया जाता है जिसको बड़ी दीक्षा कहते हैं | वह ७ दिन ४ 
मास वा छे मास के पश्चात्‌ प्रतिक्रण के ठीक आजाने पर आजाती 
हैं। परिहार विशाद्धि चारित्र उस तप का नाम है जिस के करने वाले ६ मुनि 
गचुछ से पृथक होकर १८ मास पर्यन्‍त तप करते हैं जसेकि--प्रथम चार भिक्षु 
६ मास पयेन्त तप करने लग जाते हैं, द्वितीय चार भिक्षु उनकी सेवा ( वेया- 
बृत्य ) करते रहते हैं एक उनमें धर्मकथादि क्रियाओं में लगा रहता है। 
जब प्रथम चार मुनियों का तप कर्म समाप्त होज़ाता है तब दूसरे चार भिक्तु 
८६ मास तक तप करने लगते हैं पहिले चार उनकी सेवा में नियुक्त किये 
जाते हैं किन्तु धमेकथादि क्रियाओं में प्रथम मुनि ही काम करता रहता है। 
जब वे भी ६ मास पयेन्‍त तपकम समाप्त कर लेते हैं तब धर्म कथा करने 
वाला मुनि ६ मास तक तप करने लग जाता है। उन आठ मुनियों में स एक 
भिक्षु धमेकथा के लिये नियुक्त किया जाता है। सात भिन्षु तप कमे करने 
वाले भिक्कु की सवा करते रहते हैं । इस प्रकार ६ मुनि १८ मास पयेन्त परिद्दार- 


( १३६ ) 


विशुद्धि तप की समाप्ति करते हैं सो इसीका नाम परिहार विशुद्ध चारित्र 
है ॥ सूच्म संपराय चारित्र उस का नाम है जिसमें लोभ कषाय को सच्म 
किया जाता है। यह चारित्र उपशम श्रेणि वा क्षपक भ्रेणि में देखा जाता है । 
उपशमश्रेणि १० वे गुणस्थान पर्यन्त रहती है ॥ 

अपरंच यथाख्यात चारित्र उसे कहते है जिससे मोहकर्म उपशम 
वा क्ञायिक होकर आत्मगुण प्रकट होजाते हैं। सो इन पांचों चारित्रों की 
सम्यगतया आराधना करना उस ही चारित्रसंपन्‍नता कहते हैं। 

२६ वेदनाध्यासना--वदना के सहन करन वाला जसकि-मनुष्यकृत 
दवक्त तथा तियेगरूृत उपसरगों में से किसी भी उपसर्ग के सहन करने का 
समय जब उपस्थित हाजाब तब उस उपसगे को सहन करे । वदना शब्द स 
२२ परीपह भी लिये जाते है सो उन परीषहों को सहन कर। इनके अतिरिक्त 
काई अन्य वंदना सहन करन का समय उपस्थित होजावे तो उस को भी 
सम्यगतया शासत्रोकत रीति स सहन कर 'जिसस कर्म निजंरा हान के पश्चात्‌ 
सम्यग ज्ञान की प्राप्ति हो । 

( प्रश्न ) व २४ परीषह कौन से हैं जिन के सहन करने स कर्मों की 
निजेरा ओर सम्यग ज्ञान की प्रामि हाजाती है ? 

( उत्तर ) वे २५ पराीषह निम्न कथनानुसार हैं जिन के सम्यगतया 
सहन करन से आत्मा कर्मो की निजंगा करक सम्यग ज्ञान की प्राप्ति करलता 
है जसकि-- 

बावीस परीसहा प.-तं०--दिगिच्छा परीसहे १ पिवासा परीसहे २ 
सती परीसह ३ उसिण परीसह ४ दंसमसग परीसहे ५ अचल परीसहे ६ 
अरहइ परीसह ७ इत्थी परीसहे ८ चरिया परीसह £ निसीहिया परीसहे १० 
सिज्जा परीसहे ११ अकास परीसह १२ वह परीसहे १३ जायणा परीसह १४ 
अलाभ परीसह १४ राग परीसह १६ तणफास परीसहे १७ जलल परीसहे 
१८ सक्‍कार पुरक्कार परीसह १६ पएणा परीसहे २० अण्णाण परीसह २१ 
दंसण परीसह २२ क्‍ 

समवायांग सृत्र-स्थान-२२ 

व्रात्ति -द्वाविशतितमं तु स्थान प्रासद्धाथमेव नवरं सृत्राण पट स्थितेरवाक्‌, ततन्न मांगों 
च्यवन निजरार्थ पर्राषद्यन्ते इति परीपहा;--''दिगिंछ”'त्ति बुभुक्षा संव पर्रापही। दिगिझ्छ पर्रापद् 
इति सहन चास्य मयोदानुल्लईनन, एवं मन्यत्रापि १ तथा पिपासा-तट शीौताप्णे प्रताति ३०४ तथा 
दंशाश् मशकाश्च दंशमशका उभग्रष्प्येत चतुरिन्द्रिया महत्त्वा महत्कृतश्रषां विशेषो5थवा दंशे।- 
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दंशन भक्षणमित्यथ:-तत्प्रधाना मशका दंशमशका; एसे च युका मत्कुणमत्‌ कोटक मक्तिकादीना- 
मुपलक्षणमिति ५ तथा चलानां-वस्त्राणां बहुधन नवानावदात सप्रमाणानां सर्वेषां !घभावः अचे- 
लब्वमित्यथ:-६-अरति मनसेाविकार: 3 ख्री प्रतीता ८ “चर्या” ग्रामादेष्वनियत विहारित्व॑ ६ 
“नषेधिकी” सेपद्रवेतरा च स्वाध्याय भूमिः १० “ शब्या” मनोज्ञामनोशवसाते: संस्तारकी वा ११ 
“अ्क्राशे।” दुवंचने ॥२ व्धायश्यादिताडइनं १३ “याचना” भिक्षणं तथाविधे प्रयेजने मागणं वा 
१४ शलाभ रोग प्रतीतों १६ तृणमस्पशः संस्तारका5भांव तृणेपु शयानस्थ ९७ जल्ल:” शर्रर वस्त्र 
मल: "१८ सन्कार पुरस्कारों थे बस्त्रादिपृजनाभ्युत्थानादि संपादनन सल्कारेण वा पुरस्करणं- 
सन्मानने सत्कार पुरस्कार: १६ ज्ञानं-सामान्यन मत्यादि क्वाचदू ज्ञानमिति श्रयते २० दर्शन सम्य- 
ग्दशने, सहन चाइस्य क्रियावादनां विचित्र मत श्रवणा5वि निश्चलाचत्ततया घारणं २१ “प्रज्ञा” 
स्वयं विमश पृत्रको वस्तुपरिछेदा मतिज्ञान विशेष भूत इति ॥ 

भावार्थ-सर्व प्रकार के कप्ठो का सहन करना उसे पर्राषह कहते हैं 
अध्थांत अपनी ग्रहीत वात्ति के अनुसार क्रियाएं पालन करते हुए काई कष्ट 
डपास्थित हा जाए तो उसके सम्यकतया सहन करे किन्तु वृत्ति स विचलित 
न है। इसके निम्नलिखितानसार २२ भद हैंः- 

? क्षुत्परीपह-भूखका सहन करना किन्तु क्षुधा के वर्शाभूत हकर साचि- 
त्तादि पदार्थों का कदापि आासवन न कर । 

२ पिपासापरीपह-इसी प्रकार पिपासा का सहन करना किन्तु प्यास 
के वश हाकर साचित्त जलादि का कदापि ग्रहण न करे । 

३ शीतपररीपह-शीतादि शअ्रधिक पड़ जाने पर प्रमाण स अधिक वस्त्रा- 
दि आसंवन न करे ओर ना ही अग्नि का सवन करे । 

४ उष्णपर्रीपह-उप्णपर्राषपह से पराजित होकर स्नानादि की इच्छा कदा- 
पिन करे किन्तु गर्मी को सहन करे । 

४ दंशमशकपरीपह-यूका मत्कुण मत्कोटक माक्तेकादि स उत्पन्न हुए 
कष्ट को सहन करे । चतुरिन्द्रियादि जीवों में मेशकादि का दंश विशपष पीडा- 
कारी होता है। श्रतण्व उक्त जीवों स उत्पन्न हुए कष्ट का सहन करे। 

६ अचेल पर्रीपह-प्रमाणपूर्वक वस्त्र धारण करता हुआ विचरे। यदि 
व वस्त्र पुरातन होगए हों तो हर्ष ओर शोक न करे जैसाकि-मेरे यह वस्त्र 
पुराणे होगये है अ्रव मुझे नवीनवस्त्र मिल जाएंगे । तथा इन वस्त्नों के फटजान 
स अब मुझे वस्त्र कोन देगा अतः अब में अ्रचल ( वस्त्र रहित ) हो जाऊंगा 
इत्यादि विचारों से हषे ओर शोक न करे । 

७ अरतिपरीषह-यदि किसी कारण अराति ( चिता ) उत्पन्न हो गई 
हो तो मनको शिक्षा देकर चिता दूर करे | 


( ऐड ) 


८ ख्रीपरीपह--कामवासना से मनका हटाकर संयमरूपी आराम 
(वाग) में रमण करे किन्तु खियादि के विकारों में तनक भी मन न लगाव । 

६ चयापरीषह-विहार के कष्ट का सहन करता हुआ ग्रामादि में अनि- 
यत विहारी हाकर विचर । 

१० नेषेधिकी परीपह-विना कारण भ्रमण न करना अपितु अपन 
आसन पर ही स्थित रहना । इतना ही नहीं किन्तु गिरि, कंदरा, वृत्त के मूल, 
श्मशान वा शुन्यागार में ठहरकर सिट व्याप्र सपे व्यन्तरादि देवों के किये 
हुए कष्टो का सहन कर । 

११ शय्या परीपह--प्रिय वा अ्रप्रिय वसति के मिल जान पर हषे शोक 
न करना अ्रपितु उसी वसति में उत्पन्न हुए परीपह का सहन करना जैसेकि- 
वसाते चाहिए थी शीतकाल की किन्तु मिल गई उप्ण काल के सुख देन वाली 
इसी प्रकार उप्णकाल के स्थान पर शीतकाल की वसति उपलब्ध होगई 
हाथ ता रोष वा हपे कदापि न करे । 

१२ आक्राश पररीपह--काई अनाभिश आत्मा साधु का देखकर क्राध के 
आवश में आकर गाली श्रादि बकन लग जाए ता उस समय शांति भाव का 
अवलम्बन कर | उसक प्रति क्रांघ न कर । नांही उसका बुरा भला कहे । 

१३ वधपरीषह--यदि काई साथु को याप्रि आदि स ताड़े ता भी उस 
पर क्राध न करे किन्तु इस बात का अनुभव से विचार करे कि यह व्यक्ति 
मर शरीर का ता भल ही वध करंद परन्तु मेर आत्मा का तो नाश करही 
नहीं सकता । इस प्रकार के विचारों स वध परीपह का सहन कर | 

१४ याचना पर्गीापह--तथाबिध प्रयाजन के उत्पन्न हा जान पर घर २ 
स मिक्ता मांगककर लाना ओर मांगते समय लज्जादि उत्पन्न न करना क्‍्यों- 
किे-थ्रमण भिक्ता धार्मिक वृत्ति कही जाती हैं | अतएव भिक्षावृत्ति में लज्जा 
करनी उचित नहां है । 

१४ अलाभ परीपह--मांगन पर यदि फिर भी कुछ नहीं मिला ता शाक 
न करना किन्तु इस बात का विचार करना कि-यदि आज़ नहीं मिला ता 
अच्छा हुआ | बिना इच्छा हीं श्राज तप कमे हेगया | श्रेतराय के क्याप्शम 
हा जाने पर फिर आहार उपलब्ध हैं। जायगा । इस प्रकार के विचारों स 
अलाभ परीषह सहन करे किन्तु न मिलन पर शाक वा दौनमुख तथा दर्तन- 
वचनादि का उच्चारण न करे | 

१६ राग परीपह--राग के उत्पन्न हा जान पर उस गोगकी बेदना का 
शांतिपू्वंक सहन कर । फिर इस वात का संदेव अनुभव करता रहे क्रि-यह 
सर्व मेरे किये हुए कर्मो के फल हैं। में न ही किय हैं और में न ही इनका फल 
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भागना है इसलिये मुझे इस वदना से घबराना नहीं चाहिए । अ्रपरंच 
इस वेदना के सहन करने स मरे किए हुए महान कर्मों की निज़रा हो जायगी। 

१७ तणस्पश परीपह--संस्तारकादि के न होने सत्र तथा दणादि पर 
शयन करन स जा शगीर का वदना उत्पन्न हाती है उसका सम्यगतया सहन 
करें अपितु ठण के दुःख से पीडित हाकर प्रमाण स अधिक व्स्मादि भी न रखे। 

४८ जज्न--यावज्जीव परयनत स्तानादि के त्याग हाने से यदि ग्रीष्म 
ऋतु के आरजान पर शरीर प्रस्वद के कारण मल युक्त हो गया हो तो शांति- 
पृथेक उस बदना का सहन कर किन्तु स्तानादि के भावोंका मनमे स्थान न दे 
कारण कि-ब्रह्मचारी को स्तानादि क्रियाओं के करन की आवश्यकता नहीं है 
कथवल आचमन शुद्धि क लिय वा अन्य मलादि के लग जान पर शारीरिक 
शुद्धि की आवश्यकता हाती है ॥ 

१६ सनन्‍्कार पुरस्कार परीपह--वस्त्रादि क दान सं किसी ने सत्कार 
किया अथवा दखा दसी या अन्य कारणवश किसी न सनन्‍्मान किया ता इस 
सन्‍्कार वा सन्मान के हाजान पर अंहकार न करना चाहिए | 

२० प्रज्ञा पगीपह--विशप ज्ञान हान स गये न करें आर न हान स 
चिता न करें जेसाकि-“परमपेडिताउस्मि में परम पंडित हूं इत्यादि प्रकार 
से मान न करना चाहिए यदि ज्ञान-अध्ययन नहीं किया गया ता शांक भी 
न करना चाहिए जसकि-मन ध्रामगयभाव क्‍यों ग्रहण किया ? मुझे ज्ञान ता 
आया ही नहीं इत्यादि | किन्तु शानसपादन करेन में सदेव पुरुषाथ होना 
चाहिए । 

२१ अज्ञान परीषह--ज्ञानावरणीयादि कर्मों के उदय से यदि ज्ञान 
पठन नहीं किया जा सका ता शाक न करना चाहिए अपितु चित्त स्वस्थ 
करक तपकरम्, आ्राचारशुद्धि वा विनय का धारण करना चाहिए ताफि श्ञाना- 
वचरणीय कम सवधा ही क्षय हा जावे | 

२२ दशन परीषह--सम्यकत्व में परम दृढ़ होना चाहिए | किसी समय 
नास्तिकादि लोगों की ऋद्धिका दखकर अपन सुग्रहीत तत्वों से विचलित 
न होना चाहिए। जसकि-देखा, जा तत्त्वविद्या स गहित है व किस प्रकार 
उन्नत हो रहे हैं आर हम तत्त्वविद्या के रहस्य का जानन वाल परम तिरस्कार 
का प्राप्त हो रहे है। अतएव इस हमारी तत्त्वविद्या में काइ भी अतिशय नहों 
है । इस स यह भी सिद्ध हाता है कि जा लाग परलाकादि को मानते 
है व परम मूख है मेरे विचार में लोक परलोक कुछ भी नहीं है, न काई अति- 
शय युक्त लब्धि है ओर न काई ताथकरादि भूतकाल में हुए हैं, न होग, 
ओर न अब हे सा यद सब भ्रम है | इस प्रकार के भाव मन में कद्रापि चिंतन 
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न करने चाहिएं क्योंकि-दशन (निश्चय) के ठीक हाने पर ही सब क्रियाएँ 
सफल हो सकती हैं । यदि सम्यकत्व में निश्चलता नहीं तो फिर ब्तों में भी 
अवश्यमेव शिधिलता आज़ायगी । मुनि का २६ वां गुण यह है कि वह 
वंदना को शांति पूवेक सहन करे | 

२७ मार्णांतिकाध्यासनता-माग्णांतिक कष्ट के आजान पर भी 
अपनी सुग्ृहीत वृत्त स (विचलित न होना चाहिए अथात्‌ यदि मरण पयेन्त 
उपसेग भी आजावे ता भी अपन नियमों का न छोड़ कारणाके-साधुजनों 
के सखा कष्ट ही होते हैं जिनके आज़ान स शीघ्र काये की सिद्धि होजाती 
हैं। इस लिये मुनि मारणांतिक कष्ट को भी भली प्रकार सहन करे। शास्त्र 
में इस प्रकार मुनि के २७ गुण वर्णन किय गए हैं किन्तु प्रकरण प्रंथों में 
२७ गुण इस प्रकार भी लिख हैं जसकि--* अहिसा २ सत्य ३ दत्त ४ ब्रह्म- 
चर्य ५ अपरिग्रह वत < पृर्थ्वी ७ अपकाय ८ तेज।|काय ६ वायुकाय १० 
वनस्पतिकाय ११ असकाय १२ श्रुनन्द्रिय निग्रह १३ चक्तुरिन्द्रिय निग्रह १४ 
प्राणन्द्रिय निम्रह १५ जिहन्द्रिय निग्रह १६ स्पशेन्द्रिय निग्रह १७ लोभ 
निमग्नह १८ क्षमा १६ भाव विशुद्धि २० प्रतिलखना विशुद्धि २१ संयम योग 
युकति २२ कुशल मन उदीरणा अकुशल मन निराध २४ कुशल वचन उदी- 
रणा ओर अकुशल वचन निरोध २४ कुशल काय उदौरणा और श्रकुशल काय 
निरगोघ २४ शीतादि की पीड़ा सहन करना २६ मारणांतिक उपसर्ग का सहन 
करना २७ इस प्रकार स भी २७ गुण प्रकरण प्रेथों में लिख गए हैं परन्तु 
यह सब गुण पूबोक्‍त गुणों क अन्तगेत हैं । 

उक्त गुणों स युक्त होकर मुनि नाना प्रकार के तपाकर्म स अपन 
अन्तः करण के शुद्ध करन के याग्य हा जाता हैं और नाना प्रकार का 
आत्मशक्तियें ( लब्धिएं ) उसमें प्रकट हाोजाती हैं। यथाः--मनाबल--मन 
का परम दृढ़ और अलोकिक साहस युक्त होना वाग्यल- प्रतिज्ञा निर्वाह 
करन की शक्ति का उत्पन्न ह।जाना काथबछ--ज्षुधादि के लग ज्ञाने पर शरीर 
की कांति का बूने रहना “मनसाशापानुप्रहकरणसमथ”ः मनस शाप और अश्रनुग्रह 
करने में समथे 'वचसाशापानुग्रहकरणसम4थ” वचन भर शाप और अनुग्रह करने में 
समर्थ--काथनशापानुप्रहकरणासम4थ ““-काय द्वारा शापालुग्रह करन में समर्थ-- 
खलौषधिप्रापम--मुख का मल ( निर्शवन ) सकल रोगों क उपशम करने में समर्थ 
“जल्लोषधिप्राप--शरीर का प्रस्वद वा शरीर मल रागों के उपशम करन में 
समथथै--“विध्रपपिप्राप्त---मूत्रादि के बिंदु तथा बि--विष्टा प्र-प्रश्रवण ( मूत्र ) 
यह सब तप के माहात्म्य स ओपधिरूप हो रहे हैं “आमर्पणीषध” हस्तादि का 
स्पश भी ऑपाधिरुप जिनका हा रहा हैं “सर्वपन्रिश्राप्त'--शरीर के सर्व 
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अवयव ओपषधि रूप में परिणत हा रहे हैं यह सब शक्तिएं तप के माहात्स्य 
से प्रकट हाजाती है। तथा कृश्वुद्धू--जिस प्रकार कुष्टक में धान्यादि पदार्थ 
सुरक्षित रह सकते हैं उसी प्रकार जिनकी बुद्धि कुष्टक के समान हो गई है। 
_यावन्मात्र गुर्वादि स ज्ञान सीखा जाता है वह धारणाशक्ति द्वारा विनश्वर 
नहीं हाता । वाजवाद्ध--जिस प्रकार वट वृक्ष का बीज वस्तार पाता हें 
टीक उसी प्रकार प्रत्यक शब्द के निर्णय करने में बद्धि विस्तार पाती है। 
पटवुद्ध--जिस प्रकार मालाकार अपने आराम स यावन्मात्र वृत्षादि, 
पुष्प वा फलादि गिरत हैं तावन्मात्र ही वह ग्रहण करलेता हैं । 
ठीक उसी प्रकार यावन्मात्र श्री गुरुक मुख से सूत्र वा श्रथांदि क सुवाकय 
निकलते हैं वह सर्व मालाकारवत्‌ ग्रहण कर लता है। तथा तप के महात्म्य से 
“मंभिन्‍नभ्रोतार” प्रिन्न २ प्रकार के शब्दों का युगपत्‌ खुनने वाल तथा “संमिन्नानिवा 
शब्दन व्याप्तानि शब्द ग्रार्ह[णि, प्रत्यक वा शब्दादि विषयेः श्रातांसि-सर्वा 
याणि यपां ते जिनकी सर्व इन्ठ्रियों के थ्रात शब्द सुनने की शाक्ति रखते हे 
अथ।त्‌ जिनकी स्व इन्द्रियं खुनतों है क्योंक्रि-तप के महात्म्य से शरीर के 
यावन्मात्र रोम हैं वे सवे शब्द खुनन की शक्ित रखते है। तथा परदानुमारिणालब्धि 
एक पद के उपलब्ध हा जान से फिर उसी के अनुसार अनक पदों का उच्चा- 
रणकर देना यह सब शक्ति तप कर्म के करन से उत्पन्त है। जाती है। जोरा- 
थवा-क्षीरवन्‍्मचुरत्वन भ्रात॒गां कण मनः खुखकरं वचनमाश्रवान्ति-क्षरन्ति थे ते 
क्तीगा्नवा:” जिस लब्धि के महात्म्य से उस मुनिका वचन श्रातागण का क्षीर 
( दूध ) क समान मधुर, मन ओर धअ्रेतिन्द्रिय का सुख देने वाला होता है । 
मध्वाध्व-'मधुवत्सवेदीषोपशमनिमित्तत्वादाल्हादकत्वाच्च तद्धचनस्थ ज्ञीराभ्रव 
भेयस्ते भदेनोकताः' जिस मुनि का वचन मधुवत्‌ स्वेदाषों के उपशम करने 
बाला ओर प्रसन्‍नता उत्पन्न करने वाला अथात्‌ जिस वाक्य के सुनन स आत्मा 
के आमभ्येतरिक दोष नष्ट होजाते है शरर आत्मा में सम भाव उत्पन्न होता हे 
उसी का मध्वाश्रवलाध्थि कहते हैं कबल आंतरिक दाषों के दूर करने की 
शक्ति होने स ही त्षीराश्नव लाप्घि स इसका पृथक उपादान बकैया गया है। 
सर्पिरश्रब-सर्पिरा श्रवास्तथव नवरं भ्रातृणां स्व विषय स्नहातिरक सम्पादकत्वा- 
स्‌ क्तीराश्रव मध्वाधश्रवभ्यो भदेनाक्ताः-- 

जिस मुनि के वचन स अति रह और धर्मराग उत्पन्न हो अथवा 
जिस मुनि का वाक्य घृत के समान स्नेह ओर धर्म राग का उत्पादक 
हो उसे सर्पिराश्रव लाब्धि कहते है । 

भोजनमत्तीणमहानसं--महानसम्‌-अन्नपाकस्थान तदाधितत्त्वाद्वा उन्‍न- 
मपिमहानसमुच्यते, ततश्चाक्षीणं-पुरुषशतसहसदश्यो5पिदीयमान खयममभुर्त 
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सत्‌ तथाविधलब्धिविशेषादत्रटितं तश्वतन्मदानस च--भिक्षालब्धंे भोजनम 
क्षीणमहानसं तदास्ति येषां ते तथा" अथांत अक्षीण महानसशक्ति जिस से एक 
सामान्य भोजन द्वारा सहस्त्रों पुरुषों की ठ॒प्ति की जा सकती है ओर मूल 
के भोजन में तरटि नहीं होती ये तप के माहात्म्य से उत्पन्न होती है | इतना 
ही नहीं किन्तु साथही वेक्रिय की लब्धि भी उत्पन्न होजाती है जिसके द्वारा मनो- 
कामनानुसार अनक रूपों की रचना की जा सकती है। जैसा रूप बनाने की 
इच्छा हो वेसा ही रूप बनाने की शाक्ति उत्पन्न हो जाती है| एवं मुनि विद्या- 
चारण लब्धि भी उत्पन्न कर लता है जिसके द्वारा आकाश में गमन करने की 
शक्ति उत्पन्न हो जाती है तथा जेघाचारण आकाशगामिनी इत्यादि शाक्तियां 
जो मुनि में उत्पन्न हाती हैं व सब तपःकम का ही माहात्म्य है । 

तात्पये इतना ही है कि-कर्म क्षय करन के लिए दो स्थान प्रतिपादन 
किये हैं स्वाध्याय ओर ध्यान । इन्हीं स्थानों स आत्मा निर्वांण पद की प्राप्ति 
कर लेता हैं । 

यद्यपि मुनि धर्म के क्रियाकागड़ की सहस्नों गाथायें या श्लोक पू्ा- 
चायों न प्रतिपादन किये हैं तथापि वे सब गद्य वा पद्य काव्य उक्त मुनि के 
२७ गुणों के ही अन्तभृत होजाते हैं। 

ओपपातिक सूत्र में श्री श्रमण भगवान महावौर स्वामी के साथ 
गहनवाले मुनि मगडल का वर्णन करते हुण सालहयें सूत्र में लिखा है । 
तथा च पाठः-- 


तण कालेण तणं समएण समणस्स भगवओ महावरिस्स अंतेवासी 
बहवे थरा भगवंतो जातिसंपएणा कुलसंपएणणा बलसंपएणा आअसी तेअंसी 
व्चसी जसंसी जियकाहा जियमाणा जियमाया - जियलाभा जियईंदिया 
जिअशिदा जिअ्रपर्रसहा जीविश्नास मरण भयविष्पम्रुका वयप्पहाणा गुण- 
प्हाणा करणप्पहाणा चर्णप्पपाणा णिग्गहप्पपाणा णिच्छ- 
यप्पहाणा अजवष्पहाणा महवप्पहाणा लाघवप्पहाणा खंतिप्पहाणा मुत्तिप्प- 
हाणा विज्ञाप्पहाणा मंतप्पहाणा वयप्पहाणा बंभप्पहाणा नयप्पहाणा निय- 
मप्पहाणा सच्चप्पहाणा सोमप्पहाणा चारुवणणा लजञातवस्सी जिशृंदिया सोही 
अशियाणा अप्पुस्सुआ अब्रहिल्लसा अप्पडिलस्सा ससामण्णरयादंता हण 
मेव रिग्गंथं पावयरां पुरओ काउं विहरंति॥ 
वृक्ति--“साथुवर्णक गमान्तरमव--तन्न “जाइए संपन्न” क्षि उत्तममातक 
पत्तयुक्ता इत्यवसेयम्‌ | अन्यथा मात्कपद्षसंपन्नस्व॑ पुरुषमात्रस्थापि स्यादिति 


(६ *₹४६ ) 


नेषामुत्कर्प: कश्चि दुक्कः स्थादू, उत्कर्पाभिधानाथ चैपां विशषणकदम्बर्क चिकी- 
पिंतमिति । एवं “कुलसंपन्ना” इत्याद्यपि विशेपणनवर्क नवरं कुले-पंतृकः 
पक्तः, बलं-सेहननसमुन्थः प्राणः. रूपम-आकृतिः, विनयज्ञान प्रतीते दशेने- 
सम्यकक्‍त्वे, चारित््य--समित्यादि लज्ञा-अपवाद--भीरुता संयमा वा, 
लाघवे--द्रव्यताउल्पपाधिताभावतागो रवत्रय--त्यागः “आ असि” क्ति 
ओजो--मानसा5वष्टम्भस्तदन्तः श्रोजस्विन:,  “तेयंसि” त्ति--तेजः 
शरीरप्रभा तद्धन्तः तेजस्विनः, “वशच्चेसि” क्षति वचो-व्चने सोभाग्या- 
द्यपतं यषपामस्ति त वचस्विनः अथवा व्चः-तेजः प्रभाव इत्यथेः तद्धन्तों 
वर्चेस्विनः “जसासि” त्ति यशस्विनः-ख्यानिमन्तः: जितक्राधादीनि सप्त 
विशेषणानि प्रतीतानि-नवरं फ्राधादिजयः-उदयप्रातक्रोाधादिविफलीकरणतों- 
<वसेयः । जीविश्रासमरणभयविप्पमुक्का जीविताशया मरणभयेन चर 
विप्रमुक्ताः तदुभयापेत्ञका इत्यथः--“वयप्पहाण” ति बते-यतित्व॑ प्रधानम-- 
उत्तम शाक्यादि यतित्वापेक्षया निम्नन्थयातित्वाद्रपां, बरतेनवा प्रधाना ये ते 
तथा निग्रेन्थभ्रमणा इत्यथेः--ते चर न व्यवहारतः एवेत्यत आह--“गुणप्प- 
हाण सि प्रतीत नवरं गुणा:--करुणादयः । गुणप्राधान्यमेव प्रपश्चययप्नाह-- 
'करणप्पहाण' त्यादि विशेषणसप्तक प्रतीतार्थ च नवरं-करणं-पिगडविशु- 
ड्थादिच रण -महावतादि-निग्रहः--अ्रनाचा र प्रवृत्तेनिपधनय निमश्चयः-ततच्त्व- 
निणेयः विदितानुष्टानषु वा अवश्य करणाभ्युपगमः आजंबं-मायोदयनिग्रहः 
मारदेबं-मानोंदयनिरोधः, लाघवं--क्रियासु दत्षत्वे, क्षान्ति-फ्राधादयनिग्रह- 
इत्यथेः, मुक्तिः-लोभोदयाविनिरोधो विद्या:-प्रश्नप्य्यादिकाः मंत्रा:-हरिणग- 
मष्यादि मंत्राः, वेदाः आगमाः, ऋग्वेदादयो वा, ब्रह्मः-ब्रह्मचय कुशलानुष्टानं वा 
नया:--नीतयः नियमाः--अ्रभिग्रहाः सत्यं-सम्यग्वादः शोच-द्रव्यतो निरलेपता 
भावतो5नवद्यसमाचारः । यश्चेह-चरणकरणप्रहणे<प्याजेबादिग्रहणं तदाजै- 
वादीनां प्राधान्यख्यापना्थमवसेयं । “चारुवरणा” स्ति सन्‍्कीत्तयः गोरायदात्त- 
शरीरवणेयुक्वा वा, सत्प्रशा वा “लज्ञातवस्सी” “जिदृदिय" त्ति लज्ञाप्रधाना- 
स्तपस्थिनः-शिष्या जितेन्द्रियाश्व येषां ते लज्ञातपस्विजितेन्द्रियाः, अ्रथवा 
लज्ञया तपःशञ्रिया च जितानीन्द्रियाणि येसते लज्ञातपःश्रीजितेन्द्रियाः यद्यपि 
जितेन्द्रिया इति प्रागुक्त, तथापीह लज्ञातपार्वशाषतत्वान्न पुनरुक्त्व- 
मवसेयमिति, “सोहि” तक्ति सुह़दो मित्राणि जीवलोकस्येति ' गम्यम--अथवा 
शोधियोगाच्छीधयः-अकलुपहदया इत्यथः--“अणियाण” त्ति अनिदाना+- 
निदानरहिताः “अ्रप्पुस्सुय” त्ति अल्पोत्सुक्या-ओत्सुक्य वर्जिताः 'अवहि- 
लेस्स” सि संयमादबहिभूतमनोवृत्तयः “अप्पदिलेस्सा' (वा) अरप्रतिलेश्या 
अतुलमनोवृत्तयः “सुसामएणरयी” त्ति अतिशयेन अश्रमणकमोसक्का:--“दंत” 


( १४७ ) 


त्ति गुरुभिदम ग्राहिताः विनयिता इत्यथः-इृदमेव नग्रेन्थप्रचचन “पुरओ- 
काउं' त्ति पुरस्कृत्य-प्रमाणीकृत्य विहरंतीति, क्चिदे॑ च पठ्यते--''बहरां 
आपरिया' अथंदायकत्वात्‌ “बहणं उबज्कमाया' सूत्रदायकत्वात्‌ , बहनां 
गृहस्थानां प्रवजितानां च दीप इव दीपा मोहतमःपटलपाटनपटुत्वात्‌ द्वीप 
इव वा ढठीपः ससारसागरनिमग्ानामाध्वासभूतत्वात्‌ “ताणे' त्ति श्राणमन- 
थेभ्या रक्षतकत्वात्‌ “साण" ज्षि शारमथंसम्पादकत्वात्‌ “गइ” क्षि गम्यत 
इति गतिरभिगमनीया हत्यथः- पहइद्सि प्रतिष्टन्त्यस्थामिति प्रतिष्ठा 


आश्रय इत्यथः। | 
भावारथ--यद्यपि उक्त सूत्र का अथ संस्कृत भाषा में वृत्तिकार ने स्फुट 


कर दिया है तथापि देशी भाषा में उक्त सत्र का अथ सामान्यतया दिखलाया 
जाता है । आपपातिक सत्र में भ्रमण भगवान्‌ श्रीमहावीर स्वामी ओर अ्रीम- 
गवान के मुनिसंघ का विस्तुत रूप स वर्णन किया है. जिस के उपाद्धात के 
१६ थे सूत्र का यहां पर उल्लख है। इस सूत्र मे श्री भगवान के साथ रहन वाल 
मानियों के गुणों का वर्णन है जसकि--अवसर्प्पिणी काल के चतुर्थ दुषम- 
खुपम नामक काल मे जब श्री श्रमण भगवान महावार स्वामी विचरते थ तब 
श्रमण भगवान महावीर स्वामी के बहुत स शिप्य स्थविर भगवान , माता पिता 
के पक्ष स निप्कलंक, वल, (उत्तमसेहननयुकत) रूप, विनय, शान, दशन, चरित्र 
सम्पन्न, पाप कम से लज्जा करन वाल, अल्पोपाधि के धारण सवा गारव के 
परित्याग से लाघव सम्पन्न, ओआजस्वी, तजस्वी, बचन सोभाग्य से युक्त, 
इतना ही नहीं किन्तु परम ख्यात, क्राध, मान, माया, लोभ, इन्द्रिय, निद्रा तथा 
पर्गपह्ठ जीतन वाल, जीवन आशा ओर मृत्यु भय स रहित, घत तथा वतप्रधान 
गुण,क्रियाकलाप, चगित्र,निग्नह.निश्चय आजंब, मादिव,लाघव ,क्ञान्ति और सुक्ति 
प्रधान, प्रशाप्ति आदि विद्या क हान स विद्या प्रधान, हरिणगर्माष आ्रादि दवा 
के आवाहन करन में समर्थ हान स मंत्र प्रधान, वदो ( आगमों ) के ज्ञाता, तथा 
लाकिक शास्त्रों क जानन वाल, ब्रह्मचर्य ( कुशलाजुष्टान ) में प्रधान, 
नीति में प्रधान, अभिगम्रह ( नियम विशपष ) करने में प्रधान, सम्यग वाद करन 
में प्रधान, द्रव्य स शारीरिक शाच, भाव से निर्दाप सेयम क्रिया करनवालों 
में प्रधान, सत्कीर्ति वा गार शरीर बाल, तथा सत्प्शावाल, लज्ञालु, तपस्वी 
ओर जितन्द्रिय, प्राणीमात्र क प्रमी, तीन योगों का शुद्ध करन वाल, निदान- 
कर्म रहित, ओत्सक्य भाव स वर्जित, संयम वृत्ति स मनका बाहिर न करन 
वाल और अतुल मनावृत्ति, ध्रामगय भाव अनुगक्क, विनयी, निम्नन्थ, प्रवचन 
के पठन पाठन करन वाल अतएव निर््न॑न्थ, प्रवच्चन का प्रमाणभूत करके विच- 
गन वाल | ( पुरस्कृत्य-प्रमाणीकृत्य विहरंति ) | 


( रै४८ ) 


अब सूजकार फिर उक्त ही विषय में कहते है-- 
तेसिणं भगवंताणं आयावायावि विदिता भवंति, पर वाया विदिता 
भर्दति, आयावाय जमइत्ता नलवणमेव मत्त मांगा अच्छिद पसिण वाग- 
रणा रयण करंड समाणा, कुत्तियावण भूया परवादिय परदणा दुवालसं- 
गिणो समत्त गणिपिडगधरा सव्वक्खर सणिणवाइणों सव्व भासाणुगा- 
मिणो अजिणाजिण संकासा जिणा हव अवितहं वागरमाणा संजमेण तवसा 
अप्पाणं भावेमाणा विहरंति ॥ 
आपपातक सूत्र १६ । 
वूत्ति- तिपां भगवतां “आयावायाबवि” तत्ति आत्मवादा:-स्व॒ रिद्धान्तप्रवाद अपि 


| पा 4 


समुच्चये, पाठान्तरेणात्मवादिनो जैना इत्यथ: | -विदिता;-प्रताता भवन्ति, तथा परवादा:-शाक्‍्यादि- 


ट्िः 


मतानि पाठान्तरेण परवादिन:--शाक्यादयों विदिता भवति, परनिद्धान्त प्रवीणतया, ततश्र “आय 


[8 


वायं” ति स्वॉसिद्धान्त “जमइस” त्ति, पुनः पुनरावतनेनाति परिचितं कृत्वा किमिव के इत्याह-- 
“जलवनभिवमत्तमातंगा” इति प्रतीत, नलवना इनि पाठान्तरे नलवनानीवेति व्याख्या, इयम्‌ । 
ततः “अ्च्छुद पासिण वागरणा” जि अविरलप्रश्ना, अतिरलात्तराश्व सम्भुताः सन्‍्ते। कविहरन्तीत 
योग: 'रयण करंडसमार! त्ति 'प्रतीत॑-' कृत्तियावण भृञ्ञ” कुत्रिकं-स्वग-मत्ये-पाताल-लक्षणं भूमि- 
त्रयं तत्सभव वस्त्वपि कुत्रिक--ततल्सपादक आपशणो-इह-कुत्रिकापरास्तद्धुता:--समीहितार्थसम्पादन 
लब्धयुक्तत्वेन तदुपमा: “परवाइयपमद्ण” त्ति तन्‍्मत प्रमहनात्‌ “परवाईहिअणोकंता” इत्यादि 
चोहसपुव्वीत्यन्तं वाचनान्तंर तत्र अनुपक्रान्ता-अनिराकृता इत्यथ:-“अराणः उत्थिएहिं 'त्ति अन्ययूथिके:- 
परतार्थिकै: “अरणोद्धंसिज्जमाण”” लि अनुपध्वस्यमानाः माहात्म्यादपास्यमाना: विदहरन्ति-विचरान्त, 
अप्पगइया आयारधं२'' त्येव मार्दीनि षेडश विशषणानि सुगमानि-नवरं सृत्रकृतघरा हत्यस्य श्राक्क- 
द्धरणाविनाभूतत्वेषि तस्यातिशयेन धरणात्‌ सूत्रक्ृतघरा इत्यायक्लमू अतएणव विपाकश्रतधरो- 
क्ावपि एकादशाड्भविद हत्युक्तम्‌ अथवा विदेविंचारणाथत्वादकादशाब्नविचारका: नवपूर्ब्यादिग्रहरां 
तु तेषां सातिशयेन प्राध्यान्यख्यापनार्थमिति चतुदंशपूर्वित्वे सत्यपि द्वादशा द्वित्वं केषाशिन्न स्याचअतु्देश- 
पूत्राणां द्वादशाहस्थांशभूतत्वात्‌ अत आह-“ दुवालसंगिणो”” त्त-तथा द्वादशाह्वित्वेइपि न समस्त- 
श्रतधरत्वं । केषांचित्‌ स्थादित्यता आह--“समत्तगणि पिडगधरा'” गणीनाम-अथपरिन्छेदानां 
पिटकमिव पिटकं-स्थानं गरि पिटकं-अथवा पिटकमिव वालजववाणिजसर्वस्वाधारभाजन विशेष 
हब यत्तत्‌ पिटक॑ गणिन-आचार्यस्य पिटक॑ गशिपिटकऋ-प्रकीरेकश्रतादेश श्रतनियुकत्यादि युक्क, जिन- 
प्रवचन समस्तम-अनन्त गम पय।येपेतंगणिपिटक धारयंति ये ते तथा अतणएव “सव्वक्खर 
सरिणवाइणो ' त्ति-सर्वे भक्तरसज्नषिपाता:-वरणसये।|गा ज्ञेयतया विद्यन्ते येषां ते तथा “सवब्वभासाणुगामिणा” 
त्ति सवभाषा;---आयौनार्यामरवाचः अनुगच्छुन्ति-अनुकुवन्ति- तद्भाषा भाषित्वात्‌ू, स्वभाषयेव वा 
लब्धिविशेषात्तथाब धप्रस्ययजननात्‌ ,श्रथवासव भाषा;-संस्कृतप्राकृतमाग ध्याद्या अनुगमयन्ति व्याख्या 
न्तीस्येवं शीला ये ते तथा, अजिणां,ति असवज्ञाः सन्‍्तो जिनसंकाशा; जिना इवा।वितथं व्याकुबाणाः ॥ 


( १४६ ) 


अथे--वे स्थविर भगवान जैनसिद्धान्त से पूरा परिचित थे. तथा व 
स्वमत और परमत के पूर्णवेसा थे. । उन्होंने पुनः पुनः अभ्यास करने से 
आत्मवाद का परम परिचय प्राप्त करालिया था जिस प्रकार कोई व्यक्ति अपन 
नाम को किसी दशा में भी विस्मृत नहीं करता ओर मशहस्ती आनन्दपूर्वक 
एक सुन्दर आराम (बाग वा उद्यान ) में क्रीड़ा करता है, ठाक उसी प्रकार 
आत्मवाद का अवगत करके थे स्थविर भगवान आत्मवाद में रमण करते थे । 
उनके प्रश्नासर में किसी को तक करने का साहस नहीं होता था. 
क्योंकि-प्रश्नाक्तर युक्तियुक्क होने सवादी को किसी प्रकार से भी उनमें 
आक्तप करन के लिये छिद्र नहीं मिलता था। जिस प्रकार एक घनाढय का 
स्‍्लों का करंडिया ( डब्या ) हेतता है जिसकी सहायता से वह व्यापारादि 
क्रियाएं कर सकता हैं, ठीक उसी प्रकार ज्ञान, दशन ओर चरिशत्ररुपी रत्न 
करंडियों को ये धारण करने वाल तथा कुजिकापण ( हट्ट ) के समान 
थ , जिस प्रकार देवाधिष्टित हट्ट से सबे प्रकार की वस्तु उपलब्ध हो 
सकती है ठीक उसी प्रकार उन स्थविर भगवन्‍न्तों से सर्वे प्रकार के ज्ञानादि 
पदार्थों की प्राप्ति होती थी तथा सच प्रकार के प्रश्नों के उत्तर जिशास जनों 
को उपलब्ध होते थे | इर्सी कारण वे परवादी का मान के मर्देन करने याले 
तथा अ्रकाट्थ युक्तियों स स्वसिद्धान्त को सिद्ध करने वाले थे | द्वादशांग 
वाणी तथा समस्त गुणपिटक के धघरन वाले, अथात्‌ जिस प्रकार गृहस्थ 
लागों का सर्व बहुमूल्य पदार्थ पिटक में रहा करता है ठौक उसी प्रकार 
समस्त भ्रतज्ञान उनमें ठहरा हुआ है , अतः वे द्वादशाड् आचार्य के पिटक 
समान हैं ।इसी लिए लिखा है कि यह हादशाडु श्रत के पिटक हैं। व स्थविर 
भगवान्‌ समस्त गुण पिटक,सव्े प्रकार के अ्र्षर सन्निपात के वेशा थे फ्योंकि- 
सर्व प्रकार का अक्त रज्ञान शब्दागम (व्याकरण) द्वारा ही हो सकता है इतना ही 
नहीं किन्तु-स्वभाषा बल स सवे भाषाओं में बातचीत करने में शक्त थे । 
आये अनाये देवभाषा इत्यादि समस्त भाषाओं के पूणे विद्वान होने से वे 
जिन भगवान्‌ तो नहीं किन्‍त जिन भगवानवत्‌ यथाथ पदार्थों का वणन 
करने वाले थे। एसी शाक्कि हाने पर भी संयम और तप द्वारा आत्मा 
की शुद्धि करते हुए वे स्थावर भगवान श्री भगवान के साथ विचरत थ । 

इस सूत्र स यह भली भांति सिद्ध हो जाता हैं कि यावत्काल पर्यन्त 
आत्मा ज्ञान संपन्न नहीं होता तावत्काल पर्यनत काई भी संयम क्रियाओं में 
रमण नहीं कर सकता | क्योंकि-जवब ज्ञान द्वारा पदार्थों का स्वरूप भली प्रकार 
जान लिया जाता है. तभी देय-(त्यागने योग्य) शेय-( जानने योग्य ) वा 
उपादेय-(ग्रहण करने योग्य) पदार्थों का यथावत्‌ ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ 
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टपांदय पदार्थों का सम्यकृतया पालन किया जा सकता है जिसका अतिम फल 
मोक्षप्राप्ति है क्योंकि--कर्म क्षय का फल माक्त है। कर्म का माक्त नहीं है। 

इसलिए मुनिका सप्तदश प्रकार के संयम में दत्तचित्त हाना चाहिए । 
“सम” उपसर्ग ओर “यमु” “उपर्म” धातु से “अच्” प्रत्ययान्त 
संयम शब्द बना हुआ है, जिसका अर्थ हे-शानपूर्वक सांसारिक पदाथों से 
निवृत्ति भाव | इस प्रकार समान अ्रथ हान पर भी शास्त्रकत्ता न व्यवहारनय 
के आश्रित होकर सेयम शब्द १७ प्रकार के अ्रेकों में व्यवहत किया है अर्थात्‌ 
संयम के १७ भद है जसकि-- ह॒ 

“सत्तरसविहे संजमे प. तं०--पुढदवीकाय संजमे अपकाय संजमे 
तेउकाय सेजमे वाउकाय सेजमे वशस्सहकाय सेजमे बेइंदिय सेजमे तेई 
दिअ संजम चठरिन्दिश संजम पंचिदिय सेजमे अजीवकाय संजमे पहा- 
संजम उवबेहा संजम पमरज्जणा संजम परिठावणिया संजम मण संजमे वह 
सजम काय संजमे | समवायांग सत्र स्थान स्‌ू , १७ ॥ 

अधथ--भ्री भगवान महावीर स्वामी न १७ प्रकार स संयम प्राति- 
पादन (किया है। जसकि-पृथ्वी-काय १. जल-काय २, तज़ः-काय ३. वायु-काय 
४, वनस्पति-काय ४, हीन्द्रियजीव ५, त्रीन्द्रियजाव ७, चतुरिन्द्रियज्जीव ८, 
ओर पश्चेद्रियजीव ६ इन नव प्रकार के जीवों की हिंसा मन, वचन ओर काय द्वारा 
आप नहीं कर, आरों स भी न करावे बल्कि जो हिंसा करते हैं उनकी अनुमादना 
भी न करें। इसी का नव प्रकार का संयम कहा जाता है। किन्तु हिंसा क भी 
तीन भद हैं. जसकि--सरंभ, समारंभ ओर आरंभ । मन स किसी जीव के 
मारने के भावों का सरंभ कहते है। किसी प्राणी क प्राणों का पीड़ा दन का 
नाम समारंभ है। प्राणों स विमुक्त ही कर दिया जाय ता उसी का आरंभ 
कहते है । उक्त तीनों प्रकार स जीव हिंसा का परित्याग करदवे। तथा-- 
१० अजीव संयम--जिस अजीव वस्तु क रखन स असंयम उत्पन्न हाता 
हो उन पदार्थों को न रखना चाहिए जसेकि-सुबर्ण, मोती, प्रमुख धातु इत्यादि 
पदार्थों के रखने स संयम का कलंक लगता है अतः इनका सर्वथा परित्याग 
करना ही श्रेष्ठ हे। तथा जो धर्म साधन के लिये वस्त्र पात्र वा पुस्तक आदि 
उपकरण रखे जाते हैं, उनकी यलपूर्वक प्रतिलिेखना वा प्रमाजना करनी 
चाहिए क्योंकि इन से संयम बढ़ता तथा चमकता है। ११ प्रक्षासंयम-आंखा 
से देखकर गमनादि क्रियाएँ करनी चाहिए तथा शयनादि क्रियाएं भी बिना 
यत्ष से न करनी चाहिएं | १२ उपक्तासयम-संयम क्रियाओं स बाह्यवृत्तियों को 
निवारण करने के लिये प्रयत्न करना चाहिए, यदिशक्ति से वाह्यकाय दे ता 
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भी उसकी उपत्ता करने की चेष्टा करनी चाहिए | कारण कि-सांसारिक कतैव्यों 
में भाग लेने स संयम मार्ग में शाथिलता आजाती है । इसलिए पापमय हृत्यों 
के करने में उपेत्षा करनी ही योग्य है। वस इसे ही उपेक्ता संयम कहते है । 
१३ प्रमाजेना सयम--जिस स्थान पर बेठना हो वा शयन करना हो उस 
स्थान की यत्न पूर्वक प्रमाजेना करलेनी चाहिए। कारण कि-प्रमार्जना करन 
से ही जीवरक्षा भले प्रकार की जा सकेगी । १४ परिष्ठापना संयम--जो वस्तु 
परिष्ठापन करन ( गिराने ) योग्य हो जैसे-मल मूत्रादि तो उन पदार्थों को शुद्ध 
ओर निदोष भूमि में परिष्ठटापन (गिरना) करना चाहिए जिससे फिर असंयम 
न होजाबे । १५ मनःसंयम-मन में किसी जीव के प्रतिकूल वा हानि 
करन वाल भाव न उत्पन्न करन चाहिएं अपितु मनमे सदैव, धार्मिक 
भाव ही उत्पन्न करने चाहिएं | इसी का नाम मनःसंयम है॥ १६ वाकसं- 
यम-वच्ननयाग को वश करना. तथा कुशल वचन मुख स उच्चारण 
करना । जिनके बोलन से किसो जीव का पीड़ा उत्पन्न होती हो उस 
प्रकार के बचनों का निरोेध करना, इसी का नाम वाक-संयम है । 
5७ काय-संयम-गमनागमनादि क्रियाएं फिर बिना यत्नष न करना, इस 
का नाम काय-संयम है । जब मुनि ध्यानावस्था में लवलीन रहेगा 
तब मन, वचन और काय-संयम भली प्रकार स साधन किया जा सकेंगा। 
जिस के अन्तिम फलरूप निवाणपद की प्राप्ति उस संयमी आत्मा को 
अवश्यमव हा जायगी क्योंक्रि-जब उक्त प्रकार से संयम आराधन किया 
जायगा तव मुनि अपन धर्म में श्रवश्य प्रविष्ठ हा जायगा | 

अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि-जब मुनि अपने धर्म में प्रविष्ट 
हाता है. तब मुनि का निज धर्म क्या हैं? इस प्रश्न के उत्तर में कहा जाता है 
कि-शाख्त्रकारों न मुनि का धर्म दश प्रकार स प्रतिपादन किया हैं । तथा च पाठ:-- 

दसविंह समण धम्म प. त॑ं०--खंती १ म्रत्ती २ अज्जव ३ महये ४ 


लाधव ५ सच्च ६ संजम ७ तंवे ८ चियाए £ वेभचरवासे १०॥ 
कर ...... मव्रायांगसत्र समवायस्थान १० ॥ 
अशथर--प्रत्यक व्याक्ति के कह हुए दुर्वेचचनों का सहन करना, फिर उन पर 


मन स भी क्राध के भाव उत्पन्न न करन, और इस यात पर सदेव विचार 
करत रहना कि-जिस प्रकार शब्दों का कर्णान्द्रिय में प्रावष्ट हान का स्वभाव है 
उसी प्रकार इन शब्दों के प्रहार का सहन करने की शक्ति मुझ में होनी चाहिए 
इत्यादि भावनाओं द्वारा क्षमा धारण करना ॥ १॥ फिर वाह्मयाभ्यन्तर से 
परिग्रह का त्याग करना अथांत्‌ लाभ का परित्याग करना ॥२॥ मन, वचन 
ओर काय की कुटिलता का परित्याग करके ऋजु ( सरल ) भाव धारण 
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करना ॥ ३॥ फिर अद्दकार से रहित होकर मादव भाव धारण कर ना, कारण कि- 
जब अडंकार भाव का अभाव हाजाता हे, तब आत्मा में एक अलोकिक 
मादेव भाव का आनंद उत्पन्न हान लगता हैे। अतएव मादव भाव अब- 
श्यमेव धारण करना चाहिए जिस स अहंकार नष्ट हो ॥४॥ लाघवभाव-- 
वृब्य और भाव स अल्पापाधि, क्राध, मान, माया और लोभ का परित्याग करना 
॥६॥ सत्यवादी बनना, परन्तु स्मृति रह कि- -“सत्य” शास्त्रों में दो प्रकार से 
प्रतिपादन किया गया है । जसेकि-द्रव्यसत्य और भावसत्य । द्रव्यसत्य उसे 
कहते हें जा व्यवहार में बालन मे आता है। जस कि-ब्यापारादि में सत्य का 
भाषण करना | तथा जो वाक्य किसी का कह दिया है, उसकी पूर्ति करने 
में दशचित्त वा सावधान गहना | परन्तु जा पदार्थों के तत्त्य को जानना है, 
फिर उन्हीं पदार्थों क तत्वों की अन्तःकरण में रढ़ श्रद्धा धारण करनी है, 
उसका आवसत्य कहते हैं, क्योंकि--सामान्यतया पदार्थ दा हैं जेसेकि-- 
जीव पदार्थ ओर अजीव पदार्थ । अतएव सिद्ध हुआ कि-इन दानों पदार्थों 
में सम्यगदष्टि आत्मा के ही भाव सत्य हो सकते हैं। ७ संयम-पूर्वोक्त 
सप्तदश प्रकार स संयम पालन करना चाहिए। ८ तपःकर्म--तप का वास्त- 
बिक अर्थ हे-दच्छा-निराथ करना । यद्यपि इस तपःकर्म के शास्त्रों म॑ अ्रनक 
भेद प्रतिपादन किये गए हैं तथापि उन सब का भाव यही है कि-इचछा-निरोध 
करके साधु फिर आत्मदर्शा बन | ८ चियाए-(त्याग) सब प्रकार स संगों का 
परित्याग करना, तथा स्वयं आहारादि लाकर श्रन्य भिक्षुओं का देना, क्योंकि- 
हम कोष में दान का पर्यायवा्ची नाम त्याग भी कथन किया गया है। तथा 
इस शब्द की वृक्षि करन वाले लिखते है| जस कि--“चियाए-त्यागः 
सब संगानां संविग्नमनोज्ञसाधुदानं वा” अनतणएव साधुओं को याग्य है कि वे 
परस्पर दान करें । १० ब्रह्मचर्यावास-ब्रह्मचय में रहना अर्थात्‌ ब्रह्मचारी 
बनना । इस प्रकार जब अन्तःकरण से साधुरवृत्ति का पालन 
किया जायगा, तब आत्मा कर्म कलेक से रहित हाकर निवोण पद की प्राप्ति 
करता है | उपरान्त सादि अनन्त पद वाला होजाता है । अतएव गुरुपद 
में आलचाय उपाध्याय ओर साधु तोनों ग्रहण किय गये है इसीलिए 'साधु 
पद को शास्त्र म ' धमं देव ' के नाम स लिखा है, क्याकि-जो खुबत साधु हैं 
वे संसार समुद्र मे डूबते हुए प्राणियों के लिए द्वीप के समान आश्रर्याभूत 
है । इस लिय-संसार समुद्र से पार होने के लिये एस महामुनिया की संगति 
करनी चाहिए जिससे आत्मा अपना वा अ्रन्य का उद्धार कर सके | 
इति श्री जनतत्त्वकालिका-विकासे गुरू-स्वरूप-वरानात्मिका द्वितीया-ऋलिका समाप्ता | 


( ऐश३ ) 


अथ तृतीया कलिका । 


इसके पूर्व देवगुरु का स्वरूप किश्विन्मात्र प्रतिपादन किया गया है 
किन्तु अब धर्म के विषय में भी किश्विन्मात्र कहना उचित है । क्‍्योंकि-देव का 
प्रतिपादन कियाहुआ ही तान्विक रूप धमे होता है, उसी की सम्यकतया 
आराधना करने से आत्मा गुरु पद को प्राप्त कर निवाण पद पाता है । 
अतणव प्रत्येक प्राणी का कतेव्य है कि--वह आत्म-कल्याण करने के लिए 
देव-गुरु और धर्म की सम्यग भावों स परीक्षा करे । क्‍्योंकि-जा सांसारिक 
पदार्थ ग्राह्म हाता है. सर्च प्रकार से पूर्व में उसी की परीक्षा की जाती है। 
परन्तु जब आस्तिक वन कर परलोक की सम्यकृतया आराधना करनी है 
ते। उक्त पदार्थों की भी सम्यकृतया परीक्षा अवश्यमव करनी चाहिए। इस 
समय धर्म के नाम से यावन्मात्र मत सुप्रासिद्ध हारहे हैं, प्रायः वे सब सम्यग 
जान से रहित हाकर केवल पारस्परिक विवाद, जय, पराजय ओर पक्षापात में 
निमम्न है रह है । जिनके कारण वबहुत्सी भद्र आत्माएँ धर्म सपराहुमुख होगई 
हैं, और शेकरा सागर मे गात खाते है। इसका सूल कारण कवल दतना ही है कि- 
लागा न कवल धम शब्द का नाम ही सुना हे, लाकन उसके भद तथा स्थाना को 
नहीं समझा है| इर्सालिये परस्पर विवाद ओर जय पराजय का अखाड़ा खुला 
गहता है. जिसमें प्रतिदिन मज्नयुद्ध के भावों के लेकर प्रत्येक व्यक्ति उक्त अखाड़े 
में उतरती है । उनकी एसी अयाग्य क्रीड़ा का दख कर दशक जन उपहास की 
तालियां बजात है। यही कारण है कि-धर्म और दशानक्षति अ्रधागाति में गमन 
कर गहें है । इसमें काई भी सन्दह नहीं है कि-वाचालता की ही अन्यन्त उन्नति 
इस्त युग में हा रही है। परन्तु जन-शास्म्कारों न धर्म शब्द की व्याख्या इस 
नीति स की है कि-उसमें किसी का भी विवाद करन का नुक्‍्श उपलब्ध नहीं 
हे।ता | क्योंकि जब धर्म शब्द क मर्मे का जान लिया जाता है तो स्वयं पारस्परि- 
के विवाद तथा बेमनस्थ भी अन्तःकरण से उठ जाता है | प्रायः दखा जाता है 
कि-बहुत स अनभिनज्न वा हठग्राही आन्माएँ कवल ध्रूत्न धारण धातु के अथ 
की लकर मान बेटे हैं कि-जिसन जिस वम्तु के धारण किया है वही उसका 
धर्म है, एसी बुद्धि रखन वाले सज्ञनों के मत स काई भी सेसार में अधर्म नहीं 
है, क्‍्योंकि-जा कुछ उन्हों न धारण किया है, उन के विचारानुकूल तो वह धर्म 
ही है। अब वतलाना चाहिए कि-अधर्म क्या चीज है? और धर्म क्या चीज है? 
उनके मतानुकूल ते एक व्याथ ( शिकारी ) जा जीवों का मारता फिरता है, 
उसकी पाशविक क्रिया भी एक धर्म है, एवं चार चारी कर गहा है, वह भी धर्म है 


डे 


अन्यायी अन्याय कर रहा है,बह भी धर्म है, ब्यभिचारी व्याभिचार कर रहा है, वह 


( १५४४ ) 


भी धर्म ही सिद्ध होता है। इसी प्रकार और भी क्रियाएँ जे निदेयता ओर अन्याय 
की करन वाली हैं, व सव उनके विचागरानुकूल धार्मिक क्रियाएँ हा रही हैं। लेकिन 
उनका उक्त विचार युक्तियुक्त नहीं है और नाहीं वह प्रामाणिक हो सकता है । 
अन्यथा धमंशब्द की उक्क व्युत्पत्ति के अनुसार अश्रधर्म शब्द निरथेक प्रतीत 
हाता है | जिन्हों न जैन-सूत्रों में यति धर्म का खरूप सुना हैं उनके मत में 
चमादि जा गुरु प्रकरण मे दश प्रकार स वणन किया गया है, वही धर्म 
जिन्हान मनुस्सति का छुटठा अध्याय सन्यास वृत्ति को पढ़ा है, उनके 
अन्तःकरण मे 'ध्रति-क्षमा-दमउस्तेयं शीचमिन्द्रयनिग्रह: । धीर्विद्यासत्यमकों। दशक धर्म- 
लक्षयाम ॥ १॥ इस तरह का धर्म भलकता है। शेका यह उत्पन्न हो सकती 
है कि-यह धर्म ता यति लॉगों का हैं या सन्‍्यासी लोगों काही है। 
परन्तु गृहस्थ लाग किस धमे के आश्रित होकर संसार के व्यवहार का 
चलावें ? इत्यादि प्रश्नों के उत्तर जन-धर्म न बड़ी विशद युक्तियों स दिये हैं 
जिन के पढ़न स सम्यक्तया धर्म के स्वरूप का मनुप्य जान सकता हैं । 
इस के अतिरिक्त उन स्थविरों का भी वर्णन किया गया है जिन्हों न उस धर्म 
के नियमों को बाधित किया है । तथा च पाठः-- 

दसविधे धम्मे प॑० तं०-गामधम्मे १ नगरधम्मे २ रदधम्मे ३ 


पासंडधम्मे ४ कुलधम्मे ५ गणधम्मे ६ संघधम्मे ७ सुयधम्मे ८ चरित्त- 


धम्मे £ अत्थिकायधम्म १० । ठाणांगसूत्रस्थान १० वां सू. ७६० 
वृत्ति- दसेत्यादि. ग्रामाः जनपदास्तेषां तषु वा धममः-समाचारों व्यव- 
स्थाति ग्रामधमः सच प्रतिग्राम॑ भिन्‍न इति, अथवा ग्रामाः-इन्द्रयग्रामाः तपु 
रूढो धर्म: विषयाभिलापः।?। नगर-धम्मो-नगराचारः सो5पि प्रतिनगरं प्राया- 
भिन्‍न एवं ।२। राष्ट्रधम्म-देशाचारः ।३| पाखएड-धम्मेः-दुष्टानामाचा र:। ४ । कुल- 
धम्मः-उग्रादिकुलाचारः अ्रथवा कुल॑ चान्द्रादिकमाहतानां गच्छुसमूहात्मकं 
स धमेः-समाचारः ।५४। गण-धर्म्माः-मल्लादि गणु-व्यवस्था जैनानां वा कुल- 
समुदायों गणः-कोटिकादिस्तद्धम्म:-तत्समाचारः /६। संघ-धर्म्मो-गोष्टी-समा- 
चारः, आ्राहेतानां वा गणः समुदायरूपश्चतुवंणानां वा संघस्तद्धम्मेः-तत्समा- 
बारः |» भ्रतमेव-आचारादिक दुर्गेति प्रपतज्जीवधारणाद्‌ धम्मेः श्रतधम्मे 
८। चयरिक्तीकरणाद्‌ यच्च चारित्न तदेव धम्मेश्चारित्र-धम्मेः ।६। अस्तिकाय:- 
प्रदेशास्तथां कायो राशिरस्तिकायः स एवं धर्म्मो-गतिपयाये जीवपुदगलयो- 
द्वारणादित्यस्तिकायधम्म: ॥१०॥ अर्य व आमधर्म्मादिवद्‌ धर्ममः स्थविरें: 
कृतो भवतीति स्थविरान्निरूपति-- 
दसथेरा पं-तं०--गामथेरा १ नगरथेरा २ रहथेरा ३ पसत्थारथेरा ४ 


( १४४ ) 


कुलथरा ५ गणथरा ६ संघथेरा ७ जातिथेरा ८ सुयथेरा £ परिताय- 
थरो १० | ठाणांगसूत्र स्थान १० ( सू०७६१ ) 

बृत्ति--दसेत्यादि, स्थापयन्ति-दुव्यवस्थित जने सन्‍्मार्ग स्थिरीकुवेन्तीति 
स्थविंगः तत्र ये ग्रामा नगरास्तषु व्यवस्थाकारिणो वुद्धिमन्त आदेयाः प्रभ- 
2. के का शी शिक्षर्यार ५ के. २. 
विष्णवस्त तत्र स्थविरा इति ॥ १-२-३॥ प्रशासति | न्‍त ये ते प्रशास्तागः 
धम्मोपदेशकास्त वे ते स्थिरीकरणात्‌ स्थविगश्धति प्रशास्त्स्थविराः ॥४॥ 
य कुलस्थ गरास्य सहृस्य च लोकिकस्थ लोकात्तरस्थ चर व्यवस्थाकारिणः 
निम्राहकास्ते तथाच्यत ॥४-६-७॥ जातिस्थविराः षश्टिवर्षप्रमाणायुष्मन्तः | ८॥ 
ध्रतस्थविरा: समवायाद्यक्घारिणः ॥६॥- पर्याय-स्थाविराः-"र्वशातवषप्रमाणप्रव- 
ज्यापयायवन्त इते ॥ १० ॥ 


भावाध-इन दोनों सत्रो का पररुपर इस प्रकार सम्बन्ध है, जिस प्रकार 
रूप और रस का परस्पर सम्बन्ध होता है क्योकि-जिस स्थान पर रूप हे 
उसी स्थान पर ग्स भी साथ ही प्रतीत हान लगता है, इसी प्रकार जहां पर 
ग्स होता है रूप भी वहां पर अवश्य दस्वा जाता है। परन्तु इस तरह कभी 
भी देखन में नहीं आता कि-पदार्थों में रूप तो भले प्रकार स निवास कर 
ओर रस न करे, ओर रस हो ता रूप न हो । जिस प्रकार इन दोनों का 
अदधिनाभाव सम्बन्ध है, ठीक उसी प्रकार बहुतस धर्म ओर स्थविरों का भी 
परस्पर अविन/भाव सम्बन्ध है। क्योंकि-धर्म स स्थविरों की उत्पत्ति है और 
स्थावर हो धर्म क नियमों का निश्चित करते है, अतः दाना का परस्पर 
अधविनाभाव सम्बन्ध माना | बहुतस धर्म इसलिय कथन किए गए है कि-- 
अत्थिकाय ('अस्तिकाय धमम) यह म्वाभाविक धर्म पदार्थों का स्वभाव ) 
अनादि अनंत माना गया है | किन्तु किसी भी स्थविर न पदाथों का धर्म नियत 
नहीं किया है। इसी प्रकार पाखंड्र्म” के स्थाविर भी वास्तव में नहीं मान जात 
है । स्थाविर शब्द की व्युत्पत्ति यह नहीं दर्शाती है कि-स्थाविर ही पाखंड धर्म 
के प्रवत्तक हाते हैं, व ता पाखंडधर्म के विध्वेसक मान जाते है। लिखा भी हैं- 

न तन थरो सा होति, यनस्स फलित मिगे । 

परिपका वयो तस्स, मोघाजेएणोति वच्चति ॥।५॥॥ 

याम्हि सच्च च धम्मो चे, अहिंसा सेजमो दमो | 

स वे वन्‍तमलो धीरे, सो थरो ति पवुच्चाति ॥ ६॥ 

बम्मपद घधम्मट्व्वंगा १६ वो गा-५-६ ॥ 


अधथे--जिस क मस्तक के केश श्वत हागए है, वह स्थाथिर नहीं हाता। 


( रश६ ) 


यदि उसकी अवस्था ठीक परिपक्क होगई है तो उस का जीरापन व्यथे है ॥५॥ 
क्यांकि-जिसके अन्तःकरण में सत्य, धमे, अहिंसा, संयम और दम होते 
हैं, वही आत्मा अन्तरंग मल से रहित होकर स्थविर कहा जाता है ॥ ६॥ 
अतपएव इस प्रकार के स्थविरों स बांध हुए नियम जनता के हितकारी होते 
हैं। इसीलिये सूत्रकतोी न पार्खड्थर्म का प्रवर्तक स्थाविर नहीं माना है 
क्योकि-वह पाखंडधर्म पार्सडिय। स ही प्रचालित हो जाता है । स्थविरों से नहीं । 
अब हम अपन मूल विषय पर आते हैं धर्म शब्द का अथे ही यह है “समा- 
चार या सुन्दर व्यवस्था” आधथ/(त्‌-जिन नियमों द्वारा आचग्ण ठीक किया जाय 
ओर व्यवस्था ठीक बांधी जाए उसी को थम कद्दते हैं । किसा के मत में तो 
धृन्त धारण-धातु से अच प्रत्यय लगा कर धम्म शब्द की सिद्धि होती है, 
किन्तु अगर ध्ृज्ष घातु क आश्रित हाकर धर्म शब्द का यह अथ करने लगे है कि- 
जो धारण किया जाय वही धमे होता है तो उनका यह अथे युक्षियुक्क नहीं 
है। थोड़ी देर के लिये माने भी तो चोर न जो चोरये कर्म धारण किया है वह 
भी क्या उसके मत के अनुसार धर्म ही हुआ ? वेश्या न जो व्यभिचार से आजी- 
बिका धारण की है, क्या उसका वही धर्म हागया है? मांस भक्तकों ने जा मांस 
भक्तण का अभ्यास किया है क्या उनका वही धममं है? और जो अन्याय करने 
पर ही कटिवद्ध हाग्हे हैं ता क्या उनका वही धर्म है? नहीं, दृत्यादि कुकृच्ष्यों 
को यदि धमे माना जाय तो राज्य सत्तादिक की क्‍या आवश्यकता है? 
राज्य सत्ता का तो मुख्य प्रयोजन यही होता है कि अधर्म का नाश 
ओर धर्म की वृद्धि हो। जब कोई अधम रहा ही नहीं तो फिर राज्य 
सत्तादिक की योजना किस लिये ? इसस सिद्ध हुआ कि बिगड़ी हुई व्यवस्था 
को ठीक करना तथा सदाचार की वृद्धि करना ही धमें शब्द का अथ हैं। 
इसीलिये भ्रमण भगवान श्र महावीर स्वामों ने दश प्रकार का धम्मे 
प्रतिपादन किया है। जैसे कि-- 

१ ग्रामथमे--ग्राम की व्यवस्था ठीक करना, जिस से ग्राम वासियों को 
किसी प्रकार से दुःखों का अनुभव न करना पड़े | क्योंकि--जब ग्राम दुव्य- 
वस्था में होता है तो ग्राम के वासी ईष्यां या अन्याय स नाना प्रकार के दुःखो 
का ही अनुभव करते रहते हैं। जेस महानद (दरयाव) के समीप का अरक्षित 
ग्राम महानद में बाढ़ आजान से दुखों के समुद्र में निमझ दोजाता हैं ठीक 
उसी प्रकार दुव्येवस्थित ग्राम के वासी जन भी सदेव कष्टों का मुंह देखा करत 
है। वस्तुतः--प्रामधमे उसी का नाम है. जो स्थविरों से बांधे हुए नियमोि स 
सुरक्षित है । इसी प्रकार ग्राम नाम इंद्रियों के समूह का भी हैं, सो उन का धर्म 
है विषयाभिलाष, यदि अनियत रूप से विषय सेवन किये जाये तो इंद्वरेय 
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रूपी ग्राम कदापि सुराद्तेत नहीं रह सकता | प्रत्युत व्याधियुक्त होकर शीघ्र 
ही परलोक की यात्रा के लिये कटिबद्ध हो जाता है । सारांश यह है कि--दोनो 
प्रकार के ग्रामों की व्यवस्था का ठीक करना उसी का नाम ग्रामधमम है। ग्राम 
जिस प्रकार उन्नाति के शिखर पर आरूढ़ होजाए ओर ग्रामवासी जन आनंद 
पू्वेंक अपना जीवन व्यतीत करसके इस प्रकार के नियम जो स्थावरों न 
बांध हों उन्हीं का नाम ग्रामधम्म है | 

२ नगरघधमे--प्रति नगर का भिन्न २ प्रकार से आचार व्ययहार होता 
है, परन्तु जिन नियमों से नगर वासी जन शांति ओर आनन्द पूंवेक अपना जीवन 
व्यतीत कर सके, एस नियम जे स्थाविरों द्वारा बांध हो, उन्ही का नाम नगरधमे 
है। क्योकि--स्थाविरों के इस यात का भली भांति ज्ञान होता है कि--अय 
नगर इस व्यवस्था पर आगहा है, इस लिय अब दश या कालानुसार इन 
नियमों की य।जना की आवश्यकता है | जेस कि--जब नगर व्यवहार या व्या- 
पार की उद्चनाति के शिखर पर पहुँच जाता हैं ओर जिसके कारण व्यापारी वग 
धर्म के लाभ के लिय सांसारिक उद्नाति के शिखर पर पहुंचते हैं, उस 
समय लाग विवाह आदि शुभ क्रियाआ। मे मनमान धन का व्यय करन लग 
जात हैं। उन्हें उस समय किसी प्रकार की भी पीड़ा नहीं हाती, परन्तु जब 
व्यापार की क्रियाएं निर्बेल पड़ जाएं और फिर भी उसी प्रकार वियाहादि 
क्रयाआं में धन व्यय (किया जाए ता उन लागों क। अवश्यमव कष्टों का मुंह 
दखना पड़े | परन्तु उस समय ते। नगर के स्थविर उन नियमों का बांध लेते हैं जा 
ठृब्य छत्र काल और भाव के अनुसार होते &£ं, जिनके ठागा नगरबासी जन 
धन के न्यून हं।जान पर भी उक्क क्रियाओं के करत समय दुःखों का अनुभव 
नहीं करते।| इसी का नाम नगर धर्म है। नगरधर्म उसका भी कहते हैं जिसमें 
कर न लगा है| इस शब्द से निश्चित हेता हैं कि-पूर्व काल में जब राज लोग 
नगर की स्थापना करत होंगे तब उस की वृद्धि क लिए कुछ समय तक कर 
नहीं। लगांत हग | यह नियम आजकल भी कतिपय मेडियों में दखाजाता हैं| 
सारांश यह निकला कि प्रति नगर का खान, पान, बष, भाषा, कला, कोशल 
इत्यादि प्रायः भिन्न २ होती हैं। अतः जा नगर स्थविरों द्वारा खुराक्षित होरहा 
है। उसी का नगरधममम कहते है | 

३ राष्ट्रधम-राष्ट्र शब्द देश का वार्चा है । जिस प्रकार दश की बिगड़ी हुई 
व्यवस्था ठीक हासके उसी का नाम दशधर्म ह | यद्यपि दश शब्द क साथ ही 
राज्य धर्म की सत्ता भी सिद्ध हाती है, तथापि राज्य धम्म को सूत्र-कर्ता न 
पृथक नहीं माना हैं. क्‍्योंक्रि -राजा का सम्बन्ध दश क ही साथ है राजा ही 
देश का सरक्तक हाता है, इसलिये राजा वा राज्यधिकारी लोगों का सत्र-कर्ता 
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ने राष्ट्रस्थविर के नाम स लिखा हैं, जो राष्ट्र को सब तरह से सुराक्षेत रख 
सके और इस प्रकार क नियमों का प्रादुमांव करते रह, उर्सा का नाम राष्ट्रधम 
है। असेकि- विदेश से किन २ नियमा के द्वारा व्यापार हो सकता हैं और 
किन २ नियमों द्वारा हमारा व्यापारी वर्ग विदेशी पदार्थों स लाभ उठा सकता 
है तथा अधिक विदेशी व्यापार क्या हमारे देश निवासियों को निर्धन ता 
न बनांदगा ? क्यांक्रि- जब स्वदेशी पदार्थ क्रय विक्रय होते ही नहीं, तब उन 
की उत्पत्ति में न्यूनता पड़न लगजायगी, इस प्रकार के भाव उनके अन्तः- 
करण से उत्पन्न होते रहत हैं। फिर साथ हो राष्ट्र स्थविर इस प्रकार अपन 
भावों स अनुभव करते है कि-अब यह राष्ट व्यापार वष अथवा भाषाओं स 
किस प्रकार सुशाभित हासकता है तथा जो आजकल दराडनीति है क्या वह 
समयानुकूल ह ? वा समय के प्रातिकूल है? एवं ज्ञा राजकीय कर ( महसूल ) 
है क्या वह न्याय संगत है? वा न्याय से रहित होकर करादि लिये जाते है। 
इत्यादि विचारों का जा राप्ट स्थविर हो व सदेव काल अपने अन्तःकररा में 
साचत रहें। इसका मुख्य कारण यह भी है कि-जस काप्ट का पात्र एक ही 
यार आग पर चढ़ा करता है उसी प्रकार जिस विदेशी पदार्थ ( माल ) पर 
अधिक कर लग ओर राजा बलातकार स अ्रल्प मूल्य में उस माल का खर्रद 
ले, ता आग क लिय वहां बाहिर से माल आना बन्द हाजाता है। जिसस देश 
अवनति दशा का पहुंच जाता है । जिसका परिणाम जनता का बड़ भयंकर 
रूप स भागना पड़ता है। अतएव गराप्ट्र स्थाविर देशान्नति के सर्व उपायों 
का साचते रहें, तथा यदि देश में कई जातियों का समूह वसता हा, ता राष्ट- 
स्थविरों का याग्य है कि-व इस प्रकार के नियम बनावें ज्िसस उन जातिया 
में परस्पर वेंमनस्य-भाव उत्पन्न न होन पार्वे | कारण कि-घर की फ़ूट किसी 
भी संपत्‌ की वृद्धि का हेतु नहीं होती अपितु उस का नाशक ही होती है । 
तथा देशोन्नाति क नियम द्वव्य, क्षत्र. काल आर भाव का ही दखकर रकख जाते 
हैं, या उन नियमों का विशेषतया सम्बन्ध साम, दाम, भद और दंड नीति के 
आधार पर ही होता है। गाप्टीय स्थविर प्रजा ओर राजा दानों स सम्बन्ध रखते 
हैं, आर दोनों की सम्मति से देशकालानुसार नियम निर्माण करते रहते हैं । 
सो उन्हीं स्थविरों के माहात्म्य से प्रजा ओर राजा में परस्पर प्रममय नूतन 
जीवन का संचार हाने लगता है | प॒व॑ जिस राष्ट्र क ज्ञो बष, भाषा. खान, 
पान व्यवहार वा व्यापारादि हो उन्हीं के अनुसार राष्ट्रीय स्थविर नूतन निय- 
मावली का निर्माण किया करते हैं, तथा गाप्ट्रीय पुरुषों को अपन देश की 
ओपध जितनी लाभ कारक होती है, उसके शतांश में भी विदेशी ओषध 
रोग के मूल कारण का विध्वेस करने में समथेता नहीं रखती इत्यादि विचारों 
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को राष्ट्रीय स्थविर भली प्रकार विचारा करते हैं | 

४ पाखंडधम-जिन कारयों में बाहरी आडम्बर तो विशेष हो, परन्तु 
घधमें का अ्रश स्वेथा न पायाजाय उसीका पाखडधर्म कहते हैं। जैसे कि-सम्य- 
गृदशन सम्यगज्नान ओर सम्यग चरित्र का तो लेशमात्र भी न हो, परन्तु काय- 
कष्ट तथा संन्‍्यासी होकर हस्ती की सवारी, डेरा. तम्बू , वाग, वर्गीचे, आखाड़े 
झादि की संयाजना करनी तथा सहम्धं वा लाखों रूपयों पर अधिकार रख 
कर परिव्राज़काचाय वा महंत तथा हंस परमहंस बन ब्ेठना, ये सब 
उक्त क्रियाएँ मुनि धर्म स रहित करने वाली हाती हैं। क्योंकि-य ही उपाधियां 
तो ग्ृहस्थाध्रम में थीं. फिर जब संन्यास धारण कर लिया तब भी श्रगर 
धन, भूमि और स्त्रियों की उपाधि पीछे लगी रही, तो चतुथ।श्रम धारण 
करने की आवश्यकता ही क्या थी ? शोक से लिखना पड़ता हैं! यह आर्य- 
भूमि पूर्व काल में ऋषि महर्पियों स सुशामित होरही थी, परन्तु आजकल प्रायः 
इस भूमि में उक्त पदों की केवल संझ्ञाएँ मात्र रहगई हैं, ओर तो क्या काई भी 
कुछृत्य एसा नहीं जा व नामधारी मुनि ( साथु ) नहीं करते, अपितु सभी 
कुकृत्य वे कर बेठत हैं। न्यायालयों में उनके झगड़े विद्यमान रहते हैं. राज- 
कीय दराड व भागते हैं, भक््य अ्रभक्ष्य पदार्थों क भक्तण करन में उनका कोई भी 
विवेक नहीं, यावन्मात्र मादक द्रव्य हैं, प्रायः उनकी व लाग आनन्द पूर्वक सबवन 
करत हैं। फिर भी व आस्तिको के शिरोमाण बनन का साहस रखते ८, धर्मात्मा 
वनने का लगों का विज्ञापन पत्र देते रहते हैं अ्रथात्‌-एवं विध कुछृत्य करते हुए भी 
थे धम्मात्मा कहाते हैं। अब वतलाइय यह पाखड धमम नहीं है त। और क्‍या है ? ।जस 
प्रकार संन्‍्यासी लाग क्रिया स पतित होरहे हैं, उसी प्रकार उदासी वैरागी निर्मल 
आधड पाप आदि लाग भी क्रिया का प्रायः नाम ही भूल गये है। दशों मे धर्मोन्‍्नाति 
के स्थान पर व लाग धम के अधागारमी बनारहे है| क्‍्यो।कि-उक्‍त नाम धारियों की 
संगतिस प्रायः धनी लाग व्यभिचार करना सीख जात हैं, जिन्हें काई व्यसन न 
लगा हैं। व लाग भी उक्त महात्मायों की संगति स व्यसनसवबी बन जाते हैं। 
जस कि अगर काई भद्र पुरुष इन के डरे आदि स्थानों में जाता है ता उस 
भक्त का भांग चरस आदि का स्वभाव ता स्वाभाविकता स पड़ ही जाता हैं। 
क्योंकि-प्रायः शिप्य सदा गुरु का अनुकरण करने वाला ही हाता हैं । जब व 
अपन गुरुओं की सत्कृपा स व्यसनी वन जात हैं तव उनका धनके संग्रह 
करने की अत्यन्त उन्कट इच्छा हाजाती है। परन्तु व काई काम करना नहीं चाहत 
जिसस उनको फिर जूए और चोरय्य कर्म का सहारा लना पढ़ता हैं । जब 
व उक्त क्रियाओं में लगगए ता फिर कोन सा दुष्कृत्य है जा उनका 
सबन न करना पड़े। अ्रतः य सब पाखंड धर्म ह तथा श्राजकल बहुत सी थात्माएं 
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अपने मनकी इच्छा पूक्ति करन के लिये वदान्ती बन बेठते हैं । जिनका 
मुख्य सिद्धान्त “एके ब्रह्म द्वितायो नस्त” जगत में एक ब्रह्म ही है ओर कोई दूसरा 
पदार्थ नहीं । अतएव विषयादि कुकुस्य करने में कोई दाष नहीं है । 
क्योंकि--मायामय जगत्‌ है, ब्रह्म सत्‌ है, परंच माया असत्‌ हे, जब माया 
असत्‌ सिद्ध होती हे, तो फिर विषयादि छृत्यों के आसवन करने में किस 
प्रकार दाष आसकता है? अतणएव स्त्री ओर पुरुष का परस्पर मिलना हीं 
ब्रह्म की एकता है, इस प्रकार कुद्देतुओं से प्रायः भरद्र जीवों को अपने अनुसार 
करके विषयानन्दी बनकर ब्रह्मवादी कहलात हुए धमावतार बन रह हैं। 
तात्पर्य --यह है कि--शब्द, रूप, गंध, रस, ओर स्पर्श, इन के वशीभूत दकर 
नाना प्रकार के कुहतुआ से लोगों को समझा कर अपने मन की वासना 
का शान्त करते हैं। अपना मन्तव्य सिद्ध करन के लिये किसीन तो योग 
का आश्रय लिया हुआ हैं, ओर किसी ने ब्रह्म का, ओर किसी ने इश्वर का, 
तथा किसी न दवा वा दवताओं का। वास्तव में भाव अपने स्वाथेसिद्धि 
के ही! होते हैं। जिस प्रकार वदानती अपना काम सिद्ध करते है, उसी प्रकार 
वार्मी, गुलाब दासिये इत्यादि श्रनक मत धारी अपन इन्द्रय-खुखों के वशी- 
भूत होकर बाहरी आडंबर धारण कर अपने आप को धर्मात्मः कहला रहें 
हैं। जिसका परिणाम-धमोन्‍नाति वा देशोन्‍नति के स्थान पर घमावनति 
ओर देशाचनति हो रहा है । सो यह सब पाखंड धर्म ही है । क्योंकि--जहां 
पर सम्यग्‌ ज्ञान दशेन ओर चरित्र नहीं है, वहां पर पा्खंड धर्म ही होता है । 
तथा पाखंडधम का मुख्य प्रयोजन यहां होता है कि--बाहिर के आडस्वर 
से बहुतसे भद्र जीवा को छुला जाए, ओर अपने मनक्री वासनाओं की पूर्ति 
की जाए। जेसे कि--वत्तेमान काल में बहुत से धर्म के नाम पर आडम्वर 
रच कर अपने मन के भाव। की पूर्ति कर रहे हैं । 

४ कुलधर्म--उग्रादि कुलों का जो आचार चला आरहा है, उस आचार 
में यदि कोई ब्रुटि उत्पन्न होगई हो, ता कुल स्थविरों का कतंव्य है कि-- 
उस घुटि के दुर करें। जैसे कि--जिन कुलों का स्वभाव से यह धर्म होगया 
है कि--मांसभक्तण नहीं करना, खुरापान नहीं करना, आरखेटक कमे नहीं 
करना तथा पररस््रीममन वा वेश्यागमन इत्यादि कुकर्म नहीं करने | यदि 
उन कुलों में कोई व्यक्षित स्वच्छुन्दाचारी होजाब तो उसे योग्यता पूर्वक 
शिक्षित करना कुलस्थविरों का कतेव्य है । आगे के लिये वे कुलस्थविर 
इस प्रकार के नियम निर्णीत करें, जिसस अन्य कोई व्यक्ति फिर स्वच्छन्दा- 
चारी न बनसके | जिस प्रकार लोकिक पक्ष में कुलधर्म माना जाता है, 
ठीक उसी प्रकार लोकोत्तर पक्त में भी कुलथर्म माना गया है । जसेकि-- 
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यदि एके गुरु के शिष्यों का परिवार विस्तृत होगया हा. तो उस कुल कहते हैं 
फिर उनका जो परस्पर सम्बन्ध है. वा गचछ समूहात्मक हैं. उसका धर्म 
अर्थात्‌ समाचार जा है उसी का नाम कुलधर्म है। उस धर्म का ठीक पालन 
करने के लिए जा नियमों का निर्माण करना है यही कुलस्थविरों का कतेव्य 
है| कुलस्थविर सदव काल इसी बात के विचार में रहें, जिस से कुलधर्म 
भली प्रकार स चलता गहे। जिस प्रकार लाकिक कलधर् में यदि काई बरुटि 
आगई हो ता उस कुलस्थाविर दृर करते हैं, इसी प्रकार यदि धार्मिक कल- 
धर्म में काई व्यक्तित स्वच्छन्दवक्ति होगया है, ता धार्मिक कुलस्थविर 
उस त्रटि का दर करन की चष्ठटा करें साथ ही इस प्रकार की नियमावली 
निमाण करे, जिस ले कलधम अच्छी प्रकार चलता रह । जसकि-कल- 
समाचार, परम्पर वन्‍्दना, व्यवहारसृत्र, अथप्रदान, उपधान, तप. स्वाध्याय, 
ध्यान, व्युत्सग इत्यादि क्रियाएँ जा कुल में चली आती हो व उसी प्रकार 
चलती गहें, इस प्रकार के धर्म क प्रवत्तक कुल स्थविर ही हात हैं। 

८ गणधर्म- अ्नक कुला का जा समूह है, उनका जा परस्पर सम्बन्ध 
है उस सम्बन्ध की व्यवस्था ठीक प्रकार सहा रही है ता उस को गरण- 
धर्म कहते हैं। यद्यपि गण शब्द समृह का वाची है तथापि रूढि सर यह शब्द 
अनक स्थानों में ब्यवहत हा रहा है। आचारांग सृत्र के हितीय श्रुतस्कन्ध 
के पाठ स निश्चित हाता है कि- पहिल समय मे गणधम का अ्रति प्रचार था । 
क्योंकि-बहां जिस स्थान पर जा राजाओं की गणना आती ह उस स्थान पर साथ 
ही यह पद पढ़ा गया है कि--“गणराज" जा गण की सम्मति स गाज़ा हुआ 
हा, उस गणराज़ कहते है अथात जिस प्रकार आज कल अमरीकादि दशा में 
“गणराज ' पद की स्थापना की जाती है उसी प्रकार पूर्व काल में दाक्षिगात्य 
भारत में भी बहुत स व्यक्तित गणराज़ पदारूढ़ हात थे । जसकि-निग्या- 
वली मृत्र में लिखा हे कि-नवमलली ज्ञाति के राज और नवलच्छी जाति 
के राज काशी और काशल देश पर गणराज़ करत थ । प्रजा की सम्मति- 
पूर्वक उन व्यक्तियों का राजसिहासनारूढ किया जाता था, फिर व नियत 
समय तक प्रजा शासन करते थ, और उनकी शथाज्ञा प्रज्ञा सम्यकतया 
पालन करती थी। परन्तु वह आज्ञा नियत समय तक ही रहती थी। 
गणराज प्रजा की सम्माति स इस प्रकार हात थ, जिस प्रकार आजकल मम्बर 
चुन जाते हैं| तथा जब हम इस स छाट पक्त में आंत है, तव गणराज एक छोट 
से दश में पात है, जसकि--ज्ञा छाट * कुला का एक समृह हाता है उसी 
का गण कहते है, फिर सब की सम्माति सं जा उस गण का नता चुना जाए 
डसी का नाम गणराज़ पड़ता है, जिस आज कल लाग प्रधान (प्रजीडगट ) कहते 
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दिन प्रतिदिन अभ्युदय होने लग जाता है। अतः गणधर्म के नियम गण 
स्थविरों का खुचारू रूप स वनान चाहिएं। धर्म पक्ष क लिहाज़ से देखा जाय- 
तो गण साधुओं के समृह का नाम है, उसका जा धर्म (समाचार) हैं उसी 
का नाम गणधर्म हें क्योंकि-साथधुओं क गण में आचार्य, उपाध्याय, गण, 
गणावच्छुदक, प्रवत्तक और स्थाविर थ छुः पदचारी व्याक्तियां हा्ती हैं, ओर 
भली प्रकार गण की रक्षा वा विशुद्धि करते गहना इन का कतेव्य होता हैं। 
जसकि--१ आचाय का कतेव्य हाता है कि-गचछ की मली भांति रक्षा करते 
हुए गण में ज्ञानाचार, दशनाचार, चारित्राचार, तपाचार, ओर वलवीरया- 
चार की वृद्धि करता रहे। ज्ञानाचाग-जश्ञान की वाद्धि करना, दशनाचार- 
सम्यकत्व की विशुद्धि क उपाय सीखन वा सिखलाने, चारित्राचार-चा<त्र की 
विशुद्धि गण में करत रहना, तपाचार-गण में तपःकर्म का प्रचार करना ओर 
वलवीयाचागर-तप संयम में पुरुषार्थ करना | ९ उपाध्याय का कनंव्य है कि 
गणवासो भिक्षुओं का सूत्र ओर अथ प्रदान कर विद्वान बनाना, जिस प्रकार 
होसक गचल भे विद्या प्रचार करना। ३ गणी-गच्छ की क्रियाओं का निर्शी- 
चरण करना गणी का कतेव्य है, यदि शुभ क्रियाएँ हारही है। त। उन के कताओ 
को धन्यवाद दना; यादि अशुभ हारहा ह। ता उनके कताओ का शिक्षित करना । 

मुनियों का साथ लेकर देश और विदेश से गण के योग्य सामग्री का संपादन 
करना गणावच्छेदक का कतेव्य है जेसेकि-वस्त्र, पात्र तथा ज्ञान के उपकरण 
पुस्तकादे जिस के कारण गण सुरक्षित रहसके ओर गण में किसी भी उप- 

करण की त्रट न रह । ४ प्रवत्तक-अपन साथ के गहनेवाल मुनियों का 
आचार गाचार भे प्रवृत्त कराना तथा जब किसी स्थान पर मुनि-सम्मलन 
आदि होजाय ते। उस सम्मेलन में मुनियों की आहार पानी से रक्षा 

( सवा ) करना ओर वेयातवृक््य में दत्तचित्त रहना। ६ स्थविर का कतेव्य 

है कि--ज। आत्माएँ थम ले पतित होरही हो। उनको धर्म में स्थिर 

करना तथा जिन्होंने प्रथम थम क स्वरूप का नहीं जाना ६ उन आन्माओं 

का थम पथ मे आरूढ़ करना ओर उनकी उस धर्म में स्थिर करना | यद्यपि एक 
'गणधथर' उपाधि भी होती है, परन्तु वह श्री तीर्थंकर देव के विद्यमान हे।न पर 
ही हाती है | क्योकि-जा तीथकरदेव का मुख्य शिप्य हाता है उस ही बड़ा गणघर 
कहते हैं। अतः धार्मिक गण में जा उपाधिधारी मुनि हो उन्हें याग्य हे कि-व गण 
में इस प्रकार के नियमों की संयाजना करें जिससे गण में ज्ञान दशन और चारित्र 
का वृद्धि होती रहे । तथा गच्छुवासी मुनि शोतिपूवक संयम दृत्ति की आरा- 

घना कर खुगति के अधिकारी वने। कारण कि-गण स्थावेरों की याग्यता 

इसी बात में पाई जाती है कि गण सुराक्षित होता हुआ उनन्‍्नातिशाली वन सके 
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है । सारा गण उस प्रधान की आज्ञा पालन करता रहता है। भ्रीध्रमण 
भगवान महावीर स्वामी न जब आनन्द ग्रहस्थ का श्रावक के १२ नियम धा- 
रण करवा दिये, तव आनन्द थ्रावक न श्री भगवान्‌ से प्राथना की कि-इन 
ग्ृहत नियमोा का में छुः कारण! के विना यन्‍्न पूवेक पालन करूंगा। उन्हों छः 
कारणों में एक कार्ण"गणामिआगरणं' गणाभियाग लिखा ह अथ।त्‌ किसी 
कारण स मुझ यदि 'गण' कहें वा'गण पति कहे ता मुझ वह कार्य करणाय हं।गा 
परन्तु मरा सृहीत नियम खेडित नहीं समझा जायगा। कारण कि-उस छृत्य- 
का 'गण' करवा रहा है वा गणराज की आज्ञा स मे वह काये कर रहा हूं 
इत्यादि | इस कथन से यह भली भांति सिद्ध हा जाता हे-कि पूवे काल मे 
गण वा गणगज़ का किस प्रकार चारू प्रवन्ध चलता था? धार्मिक रूत्यों 
के धारण करते समय भी गणधर्म का अवश्य ध्यान ग्कखा जाता था। साथ ही 
इस वात का भी विशप ध्यान रकखा जाता था कि-हमार गण में किसी कारण 
मे फूट न पड़ ज्ञाय जिस के कारण गणधर्म का फिर सनन्‍्धान कग्ना 
कॉटठिन हाजाए | कार्णकि-गणधम मे विप्न उपस्थित करना तो खुगम है परन्तु- 
जब गण मे फूट पड़ जाती है तब गण का सुधार होना अति कठिन हा जाता 
है, अतः गण में परस्पर वमनस्यभाव उत्पन्न नहीं कर्न चाहिए | जिस प्रकार 
नियमों द्वारा गण सुरक्षित रह सक, प्रत्यक व्याक्ति के। उसी विचार में रहना 
चाहिए | गण शब्द का ही अपश्रेश आजकल बरादरी शब्द प्रचलित हारहा है 
गयस्थविर के नाम पर चोधरी शब्द व्यवहत हारहा है। अतएय वही बरा- 
देरी ठौक काम कर सकती है जिसके चाधरी दक्ष आर बरादरी का उदन्नाति- 
शाली वनान मे दत्तच्िित्त होकर काम करे। क्योंकि-जब गरण ( बगादरी ) गण 
स्थविर (चाधरी) के वश में हागी वा माला के मणियों के समान एक सूत्र मे 
ओतप्रात हार्गी तव जा गण में आपत्तियां होंगी स्वयमव शान्त हाजायगी । 
ज्ञिस प्रकार माला की मणिये ( मणक ) एक सत्र म आतप्रात हाकर स्मरण 
में सहायक हाते हुए दवताओं का आह्वान कर लती हे वा परमान्म-पद की 
प्राप्ति करा देती है, उसी प्रकार गण का टीक प्रकार से संगटन अ्रनक प्रकार 
के कष्ठो से विमुक्त करके खुख्ख और शांति की प्रामि करान लग जाता है। व्यव- 
हार पक्त में संगठन का देखकर प्रतिकृल व्याक्तियां अपन आप बग्भाव का 
छोड़ कर उन स मल करन लग जाती है | तथा जा काम राजकीय सम्बन्धी 
हो उन्हें गगास्थाविर सुस्य पृथक करा सकते ह। धार्मिक कार्य भी गग स्थविर 
बड़ी शांत पूवक करात हुए नगर वा दश मे धम- उद्यात कर सकते है। अतणव 
सिद्ध हुआ कि-कुल धर्म ठीक हाजान पर गण धर्म भी भलीप्रकार चलसकता 
है, गणधर्म ठीक दज़ान स गण में शांति और परस्पर प्रम का सर्वप्रकार से 
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क्योंके-धार्मिंक गण की उन्नति को देखकर बहुत से भव्य जीव धम पथ में 
आरूढ़ होजाते हैं । गणवासी मुनियों की भक्ति ओर उन पर उनकी श्रद्धा 
टढ़ होजाती है । मुनि भी कलह आदि हृत्यों से हट कर धरम प्रचार में लग 
जाते हैं। जिस प्रकार लोकिकगण अपनी सर्व प्रकार से उन्‍नातेि करता हुआ 
लौकिकसुख की प्राप्ति कर लेता है उसी प्रकार धार्मिकगण भी धार्मिक उन्नति 
करता हुआ निवाणपद का प्राप्त कर लेता है। सो इसी का नाम गणधर्म है। 
सारांश इतना ही है कि-गणस्थविरों का कतेव्य है कि वे जिस प्रकार होसके 
द्रव्य, चत्र,काल ओर भाव के अनुसार नव्य नियमों के अनुसार गच्छ के उन्‍न- 
तिशाली बनान की चेष्टाएँ करते रहे। जिस प्रकार कालचऋ परिवतेनशील 
माना गया है उसी प्रकार गणधर्मादि के नियम भी देशकालानुसार नव्य बनाए 
जात हैं। जिसप्रकार कुलकरों की नीति काल के अनुसार पारिवात्तित होती 
रहती है, उसीप्रकार गणस्थविर भी कालानुसार अपने गण की रक्षा के लिये 
नूतन से नूतन नियम निर्मांण करते रहते है। स्मृति रहे कि-उस नियमा- 
वली में मर्यादित धर्म को नूतन रूप दिया जाता है नाकि धर्म का व्यवच्छेद ही 
किया जाता है जैसकि-श्री भ्रमण भगवान महावार स्वामी ने भगवान अजि- 
तनाथ तीथकर से लेकर भगवान पाश्वनाथ पयेन्‍त जो चार महाव॒त चल आते 
थ, उन्हें समय को देखकर पांच महावत का रूप दोदिया, नाके स्वेथा उनको 
व्यवच्छिन्न करादिया । मनुष्यों की वुद्धि आदि कालचक्र के अनुसार हुआ 
करती है, अतः उसी के अनुसार उस समय के स्थविर ठीक व्यवस्था बांध 
लेते हैं। सो उसी व्यवस्था का नाम गणधर्म है । 

७ सद्नधमंः-जिस प्रकार कुलों के समूह का नाम गणधर्म होता है 
उसी प्रकार जो गणों का समूह है, उस को संघ कहते हैं, उस संघ का सुरक्षित 
रखने वाल संघ स्थविर कहलाते हैं. वे उस प्रकार क नियमों की संयाजना 
करते रहते हैं. जिससे संघ धमं भली प्रकार स चलता रहे | कारण कि-संघ 
धर्म के ठीक होजाने स सर्व प्रकार की व्यवस्था ठौक वनी रहती हैं । जिस 
प्रकार कुलधर्म का सुधार गण धम के आश्रित रहता है, ठीक उसी प्रकार 
गण धम का अभ्युदय संघ धर्म के आश्रित होजाता है । इस कथन से यह 
भी शिक्षा मिलती है कि जो लोग संगठन करना चाहते हैं, वे जब तक कुल- 
धर्म ओर गणधर्म की व्यवस्था ठीक न करले, तब तक उनका राष्दीय संघ 
टढ़ता नहीं पकड़ सकता । अपर राष्टीय संघ उसी समय ठीक होसकता है जब 
कि उसके अवयव रूप कुलधरमं ओर गणधम भली प्रकार संगठित होजाएँ 
क्योंकि-जैसे पुरुष के सवे अवयवों में दो आंखे प्रधानता रखती हैं, उसीप्रकार 
संघधम के उक्त दोनों धर्म प्रधान अंग है । क्‍्योंकि-शररीर के चाहे कितने 
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ही अवयव सुराक्तित न रह सकें, परन्तु आंखों के सुरक्षित रहने पर उन अवयवों 
का भली प्रकार प्रतिकार किया जा सकता है । ठीक इसी प्रकार संघधर्म के 
स्थाविरों के साथ यदि कुलधरम के स्थाविर और गणधर्म के स्थविर भली 
प्रकार सम्मिलित हो जाय॑ तथा परस्पर तीनों स्थविरों की सम्मति मिल जाय 
वा परस्पर नियमों में उनका वेमनस्थभाव उत्पन्न न हो या कुल धम के स्थ- 
विर और गण धम के स्थविर भली प्रकार अपना पत्त त्यागकर सघ धर्म के 
स्थविरों की आज्ञा पालन करे, तो दिनप्रतिदिन संघधम अभ्युदय को प्राप्त 
हो जाता है। क्योंकि--'संघधर्म'”' शब्द की वृत्ति करने वाल लिखते है “संघधमो 
गेशसमाचारा:” अथोत्‌ संघ धर्म उसका नाम हैं जिस की उन्नति के उपायो का 
अन्वेपण ग्रामस्थविर, नगरस्थविर, गराप्ट्स्थाविर, प्रशास्तस्थाविर कुलस्थविर 
ओर गणस्थविर एकत्र हाकर करें तथा उक्त धर्मों को सुराक्तित रखने 
के लिये देशकालानुसार नियमों की संयाजना करे। जिस प्रकार संघधम 
के मुख्य अवयवब कुलस्थविर ओर गणस्थविर पूवे लिख जा चुके हैं, ठीक 
डर्सी प्रकार संघधर्म के मुख्य अवयवरूप गाष्टस्थविर तथा अन्य स्थ- 
विर भी हैं। कारणकि-यावन्मात्र धर्म ऊपर कथन किये जा चुके हैं, ओर याव- 
न्मात्र उनक॑ स्थविर प्रतिपादन किये गय हैं, उन सबका एक नियत समय पर 
एकत्र हाना फिर परस्पर देशकालानुसार उक्त धर्मों के नियमों पर विचार 
करना, इतना हा नहों अपितु स्वेधमों की दशाओं का अन्‍्तंरंग दृष्टि स 
अवलोकन करना, उनकी वृद्धि ओर हानि की और ध्यान देना, सब की 
सम्मति के अनुसार वा बहुसम्माति पूवेक प्रस्ताव पास करना इत्यादि 
को भी संघधर्म कहते हैं | जिस प्रकार जनमत में समयानसार कुलकर 
जगत की वा कमभूमयोंकी व्यवस्था ठीक बांधत आए हैं, उसी प्रकार 
परमत में स्मतिकार भी दशकालानुसार नियम बांधत रहे हैं। परन्त 
उन स्म्रातिकारों न विशप दृग्द्शिता स काम नहीं लिया। क्योंकि-प्रायः 
उनकी स्मृतियों में भक्याभक्य पर विशप विचार नहीं किया गया |कदयां न 
ता अतिथिसत्कार में पशुवध भी लिख डाला हैं, तथा अन्य कई प्रकार स 


हो 


? वाशश्स्मात क चतुथाध्याय म लखा हू ॥क--पतृदवताताथ 
पूजायां पशु हिंस्थात्‌ । मधुपर्क च यज्ञ व पितृदेंवतकमणि । अन्रेंव च पशु हिंस्यान्नाम्यत्यत्रवी- 
न्‍्मनः ॥ नाझत्वा प्राशनां द्विंसा मांसमुत्पदते क्चित्‌ ॥ न च प्राणिवव: स्वग्यस्तस्मायागे 
वर्धाइवघः | अथाए व्राह्मणाय रे राजन्याय वा अभ्यागनाय वा महोंक्ष वा महाज वा पचेदेवमस्या- 
(तिथ्यं कुबंतीति ॥ 

पितर, देवता और अतिथि इनकी पूजा में पशु की हिंसा क( | कारण कि-मनु का यह वचन 
है कि--मधुपक में यज्ञ में पितर ओर देवताओं के निर्मित्त जो कर्म हैं, उन में पशु की हिंसा करे, 
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हि, 
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मांस-भक्तण का विधान करदिया है । इसीलिय व स्मृतियां आधुनिक समय में 
विचारशील व्यक्षियों क सम्मुख उपहास का पात्र बन रही है। परन्तु जन- 
कुलकरो के नियमों में यह बात नहीं दखीं जाती। साथही जन-शास्त्रकारों न 
यह भी कथन कर दिया है कि देशकालानुसार धार्मिक अग का ध्यान मे 
ग्खनत हुए नियम निर्माण कर लन चाहिए । 


जिस प्रकार राष्ट्रीय सेघ्रधर्म-प्रचार दश का अभ्यदय करन वाला हाता 
है, ठीक उसी प्रकार धर्म पक्ष में श्रीसघ अपन पवित्र नियमों स भ्रीसंघ का 
अभ्युदय करन वाला होता है। क्योंकि-ब्रात्तिकार लिखते है कि-आहतानां वा गगा- 
समुदाय रूपश्यतुदगा वा संप्रम्तद्धम्म; तत्समाचार इस्तका भावाथ यह ह ॥क- भ्रा जन न्द्र 
भगवानन चार प्रकार का सेघ वर्णन किया है जसकि-साथु. साध्वी, श्रावक आर 
श्राविका । इन्हीं चारों के समृह का नाम श्रीसेघ्र है । सा जब चतुर्विध सेघ के 
स्थविर एकत्र हाकर सेघर के अभ्युदय के नियम निर्माण करें ओर उन्हों नियमों क 
आधार पर भ्रीसेघ अपन ज्ञान दशन और चारित्र की वृद्धि करता गरंह,उसी 
का संघधम कहते है। श्रीसंघ का अपमान करन वाला व्यक्ति दुलेभवाधि. 
कर्म की उपाजंना करता है। जिस प्रकार दुर्लभवोधिकर्म की उपाजना की 
जाती है. ठीक उसी प्रकार श्रीसंघ की स्तुति करन वाला व्यक्ति-खुलभवोधि- 
कर्म की उपाजना करता है जिसके माहात्म्य स फिर बह जिस योनि में जायेगा 
उसी में सुलमता सर उसे धर्म प्राप्ति हो जायगी | अतएणब धमप्राप्ति 
आर वाधि बीज की इच्छा हा ता श्रीसेघर का अविनय कदापि नहीं करना 
चाहिए | अपतु भ्रीसेघर की आज्ञा पालन करना प्रत्यक व्याक्त का मुख्य 
कतेव्य होना चाहिए | विचार कर देखा जाय ता यह क्या ही खुदर विधान 
हे कि-साधुगण, मुख्य २ स्थाविर, आयाये, गण की मुख्य २ प्रवतनिकाये. 
ध्रावक, गणके मुख्य २ स्थबिर, श्रावक इसी प्रकार श्राविकाय, गणकी 
मुख्य २ स्थविग ओर श्राविका किसी एक मुख्य स्थान पर एकत्र हाकर 
धर्माभ्युदय के मार्गों का अन्वषण कर उसी के अनुसार प्रवृत्ति कराये, इसी 
का शास्त्रकार संघधर्म कहते है। नंदीसूत्र के आरम्भ की कतिपय गाथाओं में 
श्रीसप्र की उपमा दारा स्तुति की गइ है, जिस मे श्रीसेघ का चन्द्रमा आर सूय 


ते कुछ दोष नहीं हैं। अन्यथा हिंसा ने कर। बिना प्राणियों का हिंसा किये मांस कहीं उत्पन्न नहं 
होता । प्राणियों का हिंसा भी स्वग को देन वाझा है। हल कारगा याग यज्ञ में जे। प्राणियों का हिंसा 
होती हैं वह हिंसा नहीं है । हिंसा किय्रे बिना स्व्रग नहीं मिल सकता, त्राद्यण या क्षत्रिय अभ्यागत 
घर में आये हैं| तो उनके लियर बड़। बल था बड़ा बकरा पक्राव, इस प्रकार आवशध्य करने का 
विधान लिखा है । 
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से उपमा देकर अलेकृत किया गया है. जैसे कि- 
तब संजम मयलंछण अकिरियराहुमुहदुद्धारिसनिच्चं | जय संघचन्द ' 
निम्मल सम्मत्त विसुद्ध जोएहागा ॥ 


वृत्त-तपश्च सयमश्च तपःसयमं समाहारों डन्द्रः तपःसंयममंब सग- 
लाइछने-मृगरूप चिह्न यस्य तस्यामंत्रणं, है तपःसंयममसगलाबइ्छन ! तथा 
न विद्यंत3नभ्युपएगमात्‌ परलोकविपया क्रिया येपां त अ्क्रिया-नास्तिकाः त 
एवं जिनप्रवचचनशशाडूग्रसनपरायण _स्वादाहुः तस्य मुखमिवाक्रियराहुमुखे तन 
दुष्प्रधुप्यः-अनमिभवनीयः तस्यामंत्रणं हे अक्रियराहुमुखदुष्पश्नप्य ! 
सेप्रश्चन्द्र इव सइचन्द्र: तस्यामंत्रण हे सट्ठचन्द्र ' तथा निमेले-मिथ्यात्वमल- 
गहिते यत्सम्यकन्व तदव विशुद्धा ज्यात्स्या यस्य से तथा "'शपाद्ध/ ति कः 
प्रत्ययः, तस्या मंत्रण है. निर्मेलसम्यकत्वविशुद्धज्यान्स्वनाक ! दीधेत्य प्रागिव- 
प्राकृतलत्षणाद्वसयम्‌, "निच्चे” “नित्य” सर्वकाले “जय” सकलपर- 
दर्शनतारकभ्य | ईइतिशयवान्‌ भव, यद्यपि भगवान्‌ सह्वचन्द्रः संदव जयन 
चत्तत नतथाउपीन्‍र्थ स्तेततुराभधांन कुशलमनावाक्कायप्रवृत्तिकारणमित्य- 
दुष्टम्‌ ॥ पुनरापि सह्दस्थेव प्रकाशकतया सूथरूपकेण स्तवमाह-- 

भावाथ-ह तपःसंयम सुगलाड्छुन वाले ! ह अक्रियगहुमुखदुष्पध्ृष्य ! 
ह संघ्रचन्द्र ! ह निमल विशुद्ध ज्यात्स्ना क धारण करन वाल ! तरी सर्वदा जय हो। 
इस गाथा का सारांश इतना ही हैं कि-स्तुतिकार न श्रीसेघ को चन्द्र की 
डपमा स संवाधित किया है । जसाकि-ह सेप्रचन्द्र ! जिस प्रकार चन्द्र का सग 
का लाइछन होता है, टीक उसी प्रकार श्रीसेध रूपी चन्द्र का तपःसंयम रूपी 
संग लाइछुन है। इसी लिय इस का यह आमंत्रण किया गया है कि-ह तपः 
सयम रूप संग के लाइ्छुन वाल ! फिर जिन की परलाक विषय क्रिया नहीं गही 
एस जा नास्तिक लाग हैं. वही जिनप्रवचन रूप चन्द्र के अग्रसनपरायण 
हान सर राहु के समान है उन सर जा पराभव करन याग्य नहीं है ।अतः श्री 
संघ क लय यह आमत्रण ॥क्रया गया ह ।क-ह क्रय राहु मुखदुष्प्रधरष्य , 
तथा जिस प्रकार चन्द्र निर्मल हाता है टीक उसी प्रकार मिथ्यात्वरुप मल 
स राहित जो सम्यकत्व है, वही उस संघ रूप चन्द्र की विशुद्ध ज्यात्स्ा 
(चांदनी) है। इसी लिय यह आमंत्रण किया गया हैं कि-ह निमेल सम्यकत्व 
विशुद्ध ज्यात्सा वाल संघ चन्द्र ! तू सदव काल जय करन वाला हा।। यद्यपि 
भगवान संघ चन्द्र सदव जय कतो हाकर ही बते रहा है, तथापि यहां पर 
स्तुति करन वाले के मन वचन और काये कुशल प्रवात्ति रूप हानस इस कथन 
से काई आपत्ति रूप दोप नहा है ॥ 


( शरद ) 


अब फिर भी संघ की प्रकाशकता हान से स्तुतिकार सूर्य की उपमा से 
संघ की स्तुति करत है- 


परतित्थिय गह पह नासगम्स तवतयदित्तेल सस्स 
नाणुज़ोयस्स जए भद दमसंघसूरस्स ॥।१०॥ 


वृक्षि--परतीर्थिकाः--कपिलकणभक्षाक्षपाद---सुगतादिम|ा वलम्बिनः 
न एव ग्रद्याः तपां या प्रभा-एकेकदुनयास्युपगमपरिस्फूर्ति कक्षणा तामनन्त- 
नयसदुलप्रवचनसमुत्थविशिष्तज्ञानभास्करप्रभावितानन नाशयाति-अपन- 
यताीति परताीर्थिकग्रहप्रभानाशकः तस्य तथा तपस्तज एवं दर्प्ता-उज्ज्वला 
लश्या-भास्वरता यस्यथ स तथा तस्य तपस्तजादीमलेश्यस्थय, तथा शानम- 
वाद्याता-वस्तुविषयप्रकाशा यस्य स तथा तस्य ज्ञानाद्योतस्य 'जगाति' लोके 
भद्ं कल्याण भवन्विति शपः, दमः-उपशमः तत्प्रधानः सद्ठः सूथ इव सह्सय: 
तस्य दमसह्नसूयस्य ॥ 
भावार्थ--कपिल कणभमक्ष अक्षपाद खुगतादि मतावलस्बी रूप 
जो ग्रह हैं, उनकी जा एक एक दुनेय के ग्रहण करने हारी प्रभा है उस 
प्रभा का अनन्तनय रूप प्रवचन से विशिष्ट शञानभास्कर की प्रभा द्वारा परताी- 
थिक रूप ग्रहा की प्रभा को नाश करन वाल तप रूप तज स जिसकी दीप 
लश्या (प्रभा).ह उस श्रीसेघ की, तथा जिसका ज्ञान ही उद्यात है अर्थात्‌ अपन 
ज्ञान रूप प्रकाश स वस्तुओं के प्रकाश करने वाले उनका लॉक में कल्याण है। । 
जिस में उपशम प्रधानहे, सा श्रीसघर सूर्य-भास्करवत्‌ जा प्रकाश करन वाला है, 
उस दम सघसूय की जय हा | इस गाथा का सारांश इतना हो है कि-ज़िस 
प्रकार ग्रहों की एकदेशी प्रभा के नाश करने वाला सूर्य है, ठीक उसी प्रकार 
श्रीसघरूप सूद पा्खडमत की प्रभा के नाश करने वाला है तथा जिस प्रकार 
सूर्य दीमलेश्या वाला है, उसी प्रकार श्री सघरूप सूर्य तपःतेज स दीघत (उज्ज्व- 
ल) लेश्या वाला है, वा जिस प्रकार सूय स्वप्रकाश से अन्य वस्तुओं का 
प्रकाशित करता है ठीक उसी प्रकार श्रीसघरूप सूर्य अपन सम्यणग ज्ञान द्वारा 
लोक में प्रकाश करन वाला है | अतः संघरूपसू्य जगत में कल्याण के करनवाला 
होताहे। साथ ही श्रीसघ्र में उक्तसूय स एकविशेषण विशष पाया जाताहे। जसकि- 
भ्रीसघ में कपायों का उपशम करना यह गुण विशेष है। अतः उस दमसंघसूय 
की सदा जय हो अथांत्‌ भ्रीसत्र रूप सूथ सदा ही अपने सम्यग ज्ञान द्वारा 
ज़गत में प्रकाश करता हुआ जय करता रह । सो जिस प्रकार धर्म पक्त में 
भ्रीसंघ अनेक शुभोपमाओं को धारण किये हुए रहता है, उसी प्रकार राष्ट्रीय 
संघ भी सत्र देशों में न्याय मागे का प्रचार करता हुआ सदेव काल कल्याण 


( १६६ ) 


करता रहता है, परन्तु इस बात को ठीक स्मरण रखना चाहिए कि-जब 
तक ग्रामस्थविर, नगरस्थविर, कुलस्थविर. वा गणस्थविर राष्ट्रीय स्थविरों 
के साथ सहमत न होगे, तब तक संघस्थविरों के उत्तीण किए हुए प्रस्ताव 
सर्वत्र काये-साधक नहीं हो सकते । इस कथन से यह तो स्वतः ही सिद्ध हो 
जाता है कि संघर्म ओर संघस्थाविरों की कितनी आवश्यकता है? इस 
लिये संघधर्म की संयाजना भली प्रकार से होनी चाहिए। इसीलिये सूत्र- 
कतो ने दश स्थविरों की गणना में एक तरह के “पसत्थारथेरा” “प्रशात्‌- 
स्थविरा” लिख हैं, उनका मुख्य कतंव्य है कि-वे उक्त धर्मों का अ्रपन मनोहर 
उपदेशों द्वारा सर्वत्र प्रचार करते रहे । जैस कि-''प्रशासति-शिक्षयन्त ये ते प्रशास्तारः 
धर्मोपदेशकास्ते थे ते स्थिरीकरणात्‌ स्थविराश्चेति प्रशातस्थविरा: ”क्यो कि-प्रशात- 
स्थाविर प्राणीमात्र के शुभाचितक होते हैं । इसीलिये वे अपने पवित्र उपदेशों 
हारा प्राणीमात्र को धर्म पक्त में स्थिरीभूत करते रहते हैं। कारण कि- 
नियम पूर्वक की हुई क्रियाएँ सर्वत्र काये-साधक हो जाती हैं, किन्तु नियम 
गहित क्रियाएँ विपत्ति क लाने वाली बन जाती हैं, जिस प्रकार धूमशकटी 
(ग्लगाड़ी ) अपने मागे पर ठीक चलती हुई श्रभीए स्थान पर निर्विघ्नता पूवेक 
पहुंच जाती है, ठीक उसी प्रकार स्थावेरों क निर्माण किय हुए नियमों के 
पालन से आत्मा व्यभिचारादि दोपों स बचकर धर्म मार्ग में प्रविष्टठ होजाता है, 
जिस का परिणाम उस आत्मा को उभय लोक में सुखरूप उपलब्ध होता है । 
क्योंकि-यह बात भली प्रकार से मानी गई है कि-आहार की शुद्धि होने स व्य- 
वहा7्-शुद्धि होसकती है। सो यावत्‌काल पर्यन्‍त आहार की शुद्धि नहीं कीजाती 
तावत्कालपयन्त व्यावहारिक अन्य क्रियाएं भी शुद्धि को प्राप्त नहीं होसकतीं । 
अतपएव इन सात स्थविरों का संक्षप मात्र स स्वरूप कथन किया गया है, साथ 
ही सात ही प्रकार क धर्म भी बतला दिये गए हैं, सो स्थविरों को योग्य है कि- 
वे अपने ग्रहण किये हुए पवित्र नियमों का पालन करत हुए प्राणी मात्र के हि- 
तेषी बनकर जगत्‌ के हिंतषी बने । 


इनिश्रो--जननत्त्वकालिकाविकांस स्वरूपवणनात्मिका तृताया कलिका समाप्ता। 


री | का 
अथ चतुर्थी कलिका 
सुश पुरुषो ' पिछल प्रकरणों में सात धर्मो का सेक्षेपता स वर्णन किया गया 
है, जिसमें लीकिक वा लोकाक्तर दानों प्रकार के धर्म और स्थविरों की 
संच्षेप रूप से व्याख्या की गई है क्योंकि-यदि उन धर्मों की विस्तार पूर्वक 
व्याख्या लिखी जाती तो कातिपय महत्‌ पुस्तकों की संयाजना करनी 
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पड़ती । जसेकि-गणधम वा राष्ट्रीयधर्म की व्याख्या सदस्तरों स्छाको में की 
जासकती। है पुरुषों की ७२ कलाएँ ओर रित्रयों की ६४ कलाएँ तथा जो १०० 
प्रकार के शिल्प कम हैं वे सब राष्ट्रीय शिक्षा में ही लिये जासकते हैं। शिक्षा 
पद्धति का क्रम भी प्रशास्तृस्थविरों द्वारा नियत किया हुआ होता है, परंच 
वे क्रम दशकालानुसार ही निर्माण किये जात हैं अतएब उक्त विषय का 
इस स्थल पर कवल दिगदशंन ही कराया गया है न कि विस्तार | स्मृति रहे ये 
सब लोकिक धर्म ओर लोकिक मागे को ही ठीक कर सकते दूं, नतु परलोक को । 
परन्तु अब--केवल उन दो धर्मों का वर्णन किया जाता है, जिन के धारण वा 
पालन करन से आत्मा अपने जीवन को आदशे रूप बनाता हुआ खुगति का 
अधिकारी बन जाता है इतना ही नहीं किन्तु अनेक भव्य प्राणियों को सुगति के 
मार्ग पर आरूढ करके यश का भागी भी बनता है। क्योंकि-यावन्मात्र संसारी 
पदा्थ हैं वे सब चरण विनश्वर हैं। अतः उनका क्षण २ में पर्याय परिवत्तन होता 
रहता है, पदार्थों का जो पू्र क्षण में पर्याय होता है वह उत्तर क्षण में देखने 
में नहीं आता है, सो जब पदार्थों की यह गति है तो उन में कौन एसा 
बुद्धिमान है, जो अ्रत्यन्त मूच्छित होकर इस पवित्र जीवन को व्यर्थ खो 
दवे ? इस लिये वे भव्य आत्माएँ जिनका अब कथन किया जायगा उन दोनों 
धर्मों का अवलम्बन करते हैं| जैेसेकि-- 


८ सुयधम्मे-भ्रतधम के द्वारा प्राणी जीव अजीव, पुण्य, पाप, आश्रव, 
संवर, बंध और मोक्ष के स्वरूप को भली भांति जान सकता है । वास्तव में धर्म 
शब्द की व्युत्पक्ति भी यही है, जिसके द्वारा दुगेति में पतित होते हुए जीव खुग - 
तिमें प्रविष्ट हो सके | श्र॒तघमे की वृक्ति करन वाले लिखते हैं कि-श्रुतम 
आचारादिक॑ दुगेति प्रपतज्जीबधारणात्‌ धर्म: श्रुतधर्म:” यह बात निर्विवाद 
सिद्ध है कि-पदार्थों के स्वरूप को भली भांति जानकर ही आत्मा को हेय 
( त्यागन योग्य ) शेय ( जानन योग्य ) तथा उपादेय ( ग्रहण करन योग्य ) पदा- 
थों का बोध होसकेगा। इस लिये सवे धर्मो से बढ़कर भ्रतधम ही माना गया हैं। 
इसी के आधार से अनेक भव्य प्राणी आत्म-कल्याण कर सकते है । यावन्मात्र 
पुस्तके उपलब्ध होती हैं, वे सवे क्रतज्ञान के ही माहात्म्य को प्रकट करती हैं या 
यों कहिये कि-वे सब पुस्तके ध्रतश्ञान ही हैं । क्‍्योंकि-वे श्रतश्ञान के प्राथमिक 
कारणीभूत हैं। अलुयोगद्वारसूत्र में लिखा है कि-“दव्वसुयंपत्तपोत्थयलि 
हिये” अथांत्‌-द्रव्य, श्रतपत्र ओर पुस्तक पर लिखा हुआ होता है. सो उसको 
पढ़ते ही उपयोग पूर्वक होने से वे ही भाव भ्रत होजाते हैं । इस कथन से यह 
भी सिद्ध दोजाता है कि-प्रत्यक व्यक्ति भ्रतधर्म की प्राप्ति के लिय यथावसर 
स्वाध्याय करने का अवश्यमंव अभ्यास करे, यदि स्वाध्याय न कर सकता हो 


( १७१ ) 


तो विद्वान ओर अनुभवी पुरुषों के पास पहुंच कर सूत्र के अथों का श्रवण 
करे | क्योंकि जिन आत्माओं ने अ्र्तरशान संपादन नहीं किया है, वे श्रत के अथ 
श्रवण स अपना वा पर का कल्याण कर सकते है। तथा च पाठः-- 
दुविहे धम्मे प॑ं०तं-सुयधम्मे चेव चरित्तधम्म चेव, सुयधम्मे दुविहे पं०तं 
सुत्तसुयम्धमे चेव अत्थसुयधम्मे चेव ॥ | । 
ठाणांगसूत्र स्थान २ उद्देश्य १॥ 
बृत्ति-दुर्गतो प्रपतंतो जीवान रुणद्धि सुगती च तान धारयतीति घर॥:, 
श्रते द्वादशांग तदेव धर्म्मः श्रतधम्म:। चयत आसब्यत यत्‌ तन था चयते- 
गम्यते मोक्ष इति चारिज्--मूलोत्तरगुणकलापस्तदेव धम्मेश्ारित्रधम्म इति 
सुयधम्म' इत्यादि सृच्यन्त सच्यन्तवाईथा अननति सूत्रम. सुस्थितत्वेन 
व्यापित्वेन च सुष्ट्क्तत्वादा सूक्क, सुमिव वा सुप्तम, अव्याण्याननाप्रबुद्धावस्थ- 
त्वादिति, भाष्यवचन  त्ववं 'सिश्चवति खरइ जमत्थं तम्हासु्ते निरुत्तविहिणा वा। 
सूणएद सवति सुव्चद सिब्यद सरए वंजण5तथे ॥ १ ॥ अविवरियं सुत्तविव सुद्ठिय 
वा वित्तश्रो सुवुत्त' क्ति॥ श्रयतडथधिगम्यत5थ्यत वा याच्यते बुभुत्सुभिरित्यथा- 
व्याख्यानमिति, आह च-जो सुत्ताभिप्पाश्रो सो अत्थों श्रज्वण य जम्दत्ति' ॥ 
भावाथ-श्री श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी न धर्म दा प्रकार से प्रति- 
पादन किया है, जसकि- भ्रतधम ओर चारित्रधम फिर ध्रतधमम भी दो प्रकार स 
वणन किया है, जसकि सूत्रश्रतधर्म ओर अथश्रतधम , दुर्गति में पड़त हुए 
प्राणी को जो उठाकर खुंगति की ओर खींचता है. उसी का नाम धर्म है और द्वाद- 
शाह रूप श्रत का जो पठन पाठन करना वा कराना है उसे श्रतथर्म क्ठत हैं तथा 
जिस क आसवन वा जिसके द्वारा मोक्ष प्राप्त किया जाए उस चारित्र धम्म 
कहते दें वही मुलोत्तरगुणक्रियाकलापरूप धम भी है । 
सत्र शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार की जाती । जैस सत्र मे माला के मणके 
परोय हुए होते है, उसी प्रकार जिस में अनेक प्रकार के अर्थ ओझोतप्रोत 
होते है, उस सूत्र कहत हैं तथा जिस क द्वारा अर्थों की सूचना की जाती है 
वह सूत्र है। जो भली प्रकार कहा हुआ है. उस का नाम सूक्क है, प्राकृत भाषा 
में सूक्क शब्द का रूप भी 'सुत्त' ही बनता है | जिस प्रकार सोया हुआ पुरुष 
वातोालाप करन पर बिना जाग्रत हुए उस वाक्तों के भाव से अपरिचित रहता है 
टीक उसी प्रकार बिना व्याख्या पढ़ जिस का बोध न होसके उसे सूत्र कहते 


१ पततो रक्षति सुगत च थत्ते इति 

< सिश्चात क्षरात यस्मादथ तस्मात्‌ सूत्र निरुक्तोवधिना वा सृचयति श्रवति श्रुयते सि- 
च्यते स्मयेते वा येनाथ: ॥१॥ अविश्वत सुप्तामव सुस्थितव्यापित्वात्‌ सूक्षर्मित ॥ 

३ यः सूत्राभिप्रायः सोइथोयते च यस्मादिति । 


( १७२ ) 


हैं। एवं जिस से अथे निकलता हो, जो अथों की सूचना करता हो, अ्र्थ को 
देता दो वा जिस के द्वारा श्रथ जाना जाता हो, अर्थ स्मरण किया जाता हो. 
अध को सीता हो उस सूत्र कहते हैं। सूत्र के अभिप्राय का नाम अथे दे 
अर्थात्‌ जिस के द्वारा पदार्थों का पूणंतया बोध होजावे वह अथ कहलाता है 
सो इस प्रकार एक तो सूत्ररूप ध्रतधर्म है ओर दूसरा अथरूप श्रुतथम है । 
सारांश यह हे कि-सम्यक श्रत का पठन. पाठन करना वा कराना श्रतधम 
दे । भ्रत समाधि द्वारा आत्मा को परम शांति की प्राप्ति होज्ञाती है, जैसाके -- 
जब विधि पूवक श्रुताध्ययन किया जायगा तब आत्मा को भी भांति पदार्थों 
का थोध हो जायगा | जिस का परिणाम यह होगा कि--उस आत्मा को सम्यग्‌ 
ज्ञान की प्राप्ति होजाएगी, फिर उसी के प्रताप से उसकी आत्मा ज्लानसमाधि 
स युक्त होकर धर्म मागे में ठीक स्थिरीभूत होकर अन्य आत्माओं को धर्म- 
मार्ग में स्थिर करने में समर्थ होगी । इस लिए श्रत धर्म का अवलम्बन अवश्य 

मेव करना चाहिए । यद्यपि श्रत शब्द एक ही है, परन्तु इसके भी दो भद है । 
१ मिथ्याश्॒ुत ओर-२ सम्यग श्रुत । सो मिथ्याश्रत तो प्रायः प्रत्यक प्राणी 
अध्ययन किये जा रहा है, क्योंकि-जिस श्रुत में पदार्थों का मिथ्या स्वरूप 
प्रतिपादन किया गया हो ओर मोक्ष मार्ग का किचिन्मात्र भी यथार्थ वर्णन 
न हो उसी को मिध्याश्रुत कद्दत हैं । जसे- शुब्दगुणकमाकाशम्‌' आकाश 
का शब्द गुण है, सो यह कथन असमंजस है । क्योंकि-आकाश अ्रमूर्तिक 
पदार्थ है श्रोर शब्द मूक्तिवाला है। सो अमूर्तिक पदार्थ का गुण मूत्तिमत्‌ केसे 

हो सकता दे ? तथा गुणी के प्रत्यक्ष होने से उस की सिद्धि हो जाने पर 
गुण भली भाँति सिद्ध किया जाता है; परन्तु यहां पर आश्चर्य स कहा जाता 
है कि गुण प्रत्यक्ष ओर गुणी परोक्ष, दखिय; यह कैसा अ्रदूभुत न्याय है ? 
अतएवं शआ्राकाश का लक्षण (गुण ) अवकाश रूप है; नतु शब्द । किन्तु 
शब्द पुद्रल का धर्म ( गुण / हे | इसी लिये जिस श्रुत में पदार्थों का यथार्थ भाव 
बरणन न किया गया हो, वह सब मिथ्याश्षत होता है। परन्तु जिस श्रत में पदार्थों 
का सम्यग्‌ रीति स वन किया गया है, वही सम्यग श्रत है। जैसे द्रव्य गुण- 
पयाये बाला माना जाता है तथा सत्‌ द्रव्य का लक्षण है, परन्तु * उत्पादव्यय- 
प्रैन्ययुक्त सत्‌” सत्‌ वह होता है जो उत्पाद और व्यय धर्म वाला भी हो 
जैसे पूवे पयोय का व्यय ओर उत्तर प्योय का उत्पाद किन्तु द्रव्य दोनों 
दशाओं में विद्यमान्‌ रहता है । जिस प्रकार किसी ने खुबणे के कंकण की चूडियां 
बनाई सो जब चूड़ियां तेय्यार हो गई तब कंकण के आकार का तो व्यय 
हो गया, चूडियों की आकृति का उत्पाद हुआ, परन्तु खुबण दोनों दशाओं 
में सत्‌ ( विद्यमान) है। इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थे के विषय में जानना चाद्धिए । 


( रैज३ ) 


अतएव सिद्ध हुआ कि-सम्यग्‌ भ्रत का अध्ययन करना ध्रतथमे कद्दा जाता 
है। इस धमे का विस्तार पूर्वक कथन इस लिये नहीं किया गया है कि-सब 
सम्यग्‌ शास्त्र इसी विषय के भरे हुए हैं ।सो उन शास्त्रों का अध्ययन करना ही 
सम्यग्‌ श्रतधम दै ।. 
£ चारित्रधम-जिस धर्म के द्वारा कमों का उपचय दूर हो जाए, उसी 
को चारित्रधम कहत हैं । क्योंकि-' ज्ञानक्रियाम्यां मोक्ष. ” ज्ञान और क्रिया 
के द्वारा ही मोक्त पद उपलब्ध हो सकता है। इस कथन से यह स्वतः ही 
सिद्ध है कि-केवल ज्ञान द्वारा मोक्ष उपलब्ध नहीं होता ओर नाहीं केवल 
क्रया द्वारा मोक्षपद प्राप्त हो सकता है. किन्तु जब शानपू्वेक क्रियाएँ की 
जायेंगी, तब ही भ्रात्मा निवांण पद की प्राप्ति कर सकेगा । 
इस प्रकार जब सम्यग्‌ ज्ञान होगया तब फिर सम्यग चारित्र के धारण 
करन की आवश्यकता होती है। श्री भगवान्‌ न ठाणांग सूत्रस्थान २ उद्देश 
में प्रतिपादन किया है कि- 
चरित्तधम्मे दुविहे पं० तं०-आगारचरित्धम्मे अणगार-चरित्तधम्मे | 
वृक्ति-चरितेत्यादि-आगारं-ग्रह॑ तद्योगादागाराः-गृहिणस्तपां यश्च- 
रित्रधम्मः-सम्यकत्वमूलाण॒ुब्॒तादिपालनरूपः स तथा एवामतरो5पि नवरमः 
गारं नास्ति यषां ते अ्रना गाराः साथवः इति ॥ 
भावाथे--चरित्रधर्म दो प्रकार का है. जैसकि-ग्रृहस्थों का चरित्र ओर 
मुनियों का चरित्र । सो मुनियों के चरित्रधम का स्वरूप तो पूबे संक्तेप स 
वरणेन कर चुके हैं, परन्तु ग्ृहस्थों का जो चरित्रधर्म है उसका संक्षेप सइस 
स्थान पर वरणन किया जाता है। क्योंकि धर्म स ही प्राणी का जीवन पवित्र हो 
सकता है । अव धर्मबिन्दुप्रकरण स कुछ सृत्र देकर ग्ृहस्थ धरम का स्वरूप लिखा 
जाता हैं | 
तत्र च गृहस्थवर्मा+पि द्विविध: सामान्यते विशषश्नाति । 
( धर्माबन्दु अ. १। सू० २।) 
भावाथे-ग्रृहस्थ धमं दो प्रकार स वर्णन किया गया है, जैसाकि--एक 
सामान्य गृहस्थधर्म ओर दूसर। विशप गृहस्थधर्म । अब शाख््रकार सामास्य- 
धर्म के विषय में कहते है। 
तत्र सामान्मते! गृहस्थवर्म: कुलक्रमागतमनिद दिनवाद्यपक्त॒मा न्यायते! 5नुष्ठानमिति' 
(घमे० अ० १ । सृ० ३ ) 
भावाथ-कुलपरम्परा से जो अनिदनीय और न्याययुक्त आचरण आ रहा 
हो तथा न्याय पूर्वक ही विभवादि उत्पन्न किए गए है, उन्हें सामान्यधर्म कद्दते 
हैं । गृहस्थ लोगों का यद्द सव से बढ़कर सामान्य धम है कि व पवित्र कुलाचार 


( १७४ ) 


का पालन करें जिन कुलों म॑ कुलपरम्परा से मांस भक्षणादि का निषेध हो 
उसे न छोड़ तथा जिन कुलों में न्याय पूषेक शुद्ध श्रावरण चला आता हो 
उस न्यायमाग का उलंघन न करे । 
न्यायोपक्त हि वित्तमुमयलाकहितायेति ॥ 
( धर्म० अ० १। सू० ४ ॥ ) 


भावाथ--्याय से उत्पन्न किया हुआ ही धन इस लोक ओर परलोक 
में हित करन वाला होता है, किन्तु अन्याय स उपाजँत द्वव्य प्रायः व्यभिचारा- 
दि कुकुत्यों में ही विशेष व्यय किया जाता है, जिसका परिणाम इस लोक में 
यहु दुःखप्रद हो जाता है, जेसकि--शरीर का गल जाना, धन का नाश, कुल को 
कलंक तथा धम स पराइमुखता, ये सब बाते प्रत्यक्ष में देखी जाती हैं । 

यदि कोई कहे कि- अन्याय स उत्पन्न किये हुए द्रव्य का प्रकाश बड़ा 
विस्तीर दखा जाता है तो इस बात का समाधान यह है कि-जिस प्रकार 
“विध्यायत:” बुकत हुए दीपक का प्रकाश चिरस्थायी नहीं होता, उसी प्रकार 
अन्याय स उपाजेँत धन अस्थिर होता है। इसमें कोई भी सन्दह नहीं कि- 
बुझता हुआ दीपक एक बार तो प्रकाश अ्वश्यमव कर देगा, किन्तु तत्पशथ्चात॒ 
सवेत्र अंधकार विस्तृत हो जायगा | ठीक यही व्यवस्था अन्याय स उत्पन्न 
किय हुए धन के विषय में जाननी चाहिए । जब वह घन इस लोक में सुखप्रद 
नहीं हो सकता तो भला परलोक में वह क्या सुखप्रद होगा ? क्योंकि व्यभिचार 
का अंतिम फल परलोक में दुगेति की प्राप्ति लिखा है । 


यदि कोई कहे कि-- वह अ्रन्यायोपाजित दव्य धार्मिक कार्यों में व्यय 
किया जाय तब ता पुण्य का श्रनुवंध श्रवश्य हो जायगा। इस शंका का समाधान 
यह है फकि-अन्याय का द्रव्य यदि धार्मिक कार्यों में व्यय किया जाएगा तो वह 
धार्मिक कायों का महत्व स्वल्प कर देगा। जस-यदि ऐसे कहा जाय कि अमुक 
धार्मिक संस्था रिश्वत के द्रव्य से स्थापित हुई है ओर चोरी क द्रव्य स चलती 
है तब देख उस धार्मिक संस्था की धार्मिक शिक्ताओं का केसा महत्व बढ़ता है ? 
यह तो प्रत्यक्ष हेतु है। साथ ही अन्याय क द्रव्य के कारण विद्यार्थियों क सदाचार 
में अवश्यमेव परिवत्तेन हो जायगा,उनंक भाव व्यभिचार आदि दुव्येसनों की ओर 
झुकन लग जाएंगे । अतएव सिद्ध हुआ कि-अन्याय का द्रव्य दोनों लोकों में हित 
करने वाला नहीं होता, किन्तु विपत्ति का कारण है। इस लिए अन्याय से कदापि 
धन उत्पन्न नहीं करना चाहिए। जब संखार में न्याय पूवक धन उत्पन्न किया गया, 
तब फिर गृहस्थ लोगों की काम संज्ञा उत्पन्न हो जाती है। अब प्रकरण-कर्ता 
विवाह के विषय में कहते हैं-- 


( ९७५ ) 
तथा समानकुलशीलादिभिरगोब्जबवाहमन्यत्र बहु विरुद्धेम्य इति॥ 
(घम० अर० १ | सू० १२ ।) 


भावाथे-जो देश वा धमे साविरोध नहीं रखता तथा जिसका परस्पर बेर नहीं 
है उस व्याक्कि के साथाविवाह आदि का सम्बन्ध हो जाय तो वह व्यवहार पत्त में हानि: 
कारक नहीं माना जाता। परन्तु घिवाह-सम्बन्ध करत समय तीन बातों का ध्यान 
तो अवश्यमेव कर लना चाहिए,जैस कि-* कुल अपन समान हो,२ शीलाचार अपने 
समान हो ओर सम्बन्धी अपने से भिन्‍न गोत्री हो। क्योंकि-अपने समान कुल 
में हुआ सम्बन्ध बहुत से अकायों से बचाता है. जेसाकि-जब कन्या अपने स बड़े 
कुल में दीजाती है तब प्रायः उस कन्या का महत्व नहीं रहता। जिस प्रकार लोग 
दास ओर दासी को देखते हैं. उसी प्रकार प्रायः उस कन्या के साथ श्वसुरगृह 
वालों का वर्ताव होजाता है। इतना ही नहीं किन्तु बहुत स निरदेयी पति इस 
घुन में लगे रहते हैं कि.कब इस की सृत्यु हो ओर कब हम नूतन सम्बन्ध जोड़े । 
अब विचार किया जासकता है कि-जब पति के इस प्रकार के भाव उत्पन्न हो 
जाएं, तब उस विचारी श्रवला की रक्ता किस प्रकार हो सकेगी ? यदि कन्या 
अपनी अपेक्षा विभवादि से न्‍्यून कुल में दीजाती है, तब वह पितृगृह के अभि- 
मान वश होकर पतिदेवता की अवशज्ञा करने लगजाती है । सदैव काल उसके 
सम्बन्धियों को घिक्वारती रहती हैं, इतना ही नहीं किन्तु आप स्देव काल 
रूठी रहती है, जिसके कारण पति परम दुःख में पड़ जाता है तथा श्वसुर 
सम्बन्धी जन परम दुःखित हो जाते हैं। पति सदैव काल अपने जीवन को 
निरथेक समभन लग जाता है। भागने की अथवा अपसृत्यु की इच्छा रखता है 
इत्यादि अनेक दोष जन्य काय होन स शास्त्रकार न समानकुल का विशेषण दे 
दिया है। जिस प्रकार कुल समान की व्याख्या की जाती दै ठीक उसी प्रकार 
शील भी सम होना चाहिए कारण कि-यदि कुल आचरण टीक नहीं है तब उस 
में कन्या भी सुख नहीं पासकती | जेंसेकि कुल तो सम टीक है परन्तु 
उस कुल में मद्य मांसादि का प्रचार है तथा वर ( पति ) व्यभिचारी है 
एसी दशा में किसी प्रकार से भी विवाह सुखप्रद नहीं होसकता। क्योंकि- 
व्यभिचारी पुरुष कभी भी पत्नी के लिये खुखप्रद नहीं माना जा सकता। 
एवं यदि विद्या भी सम नहीं है तब भी प्रायः परस्पर वेमनस्य भाव उत्पन्न 
होने की संभावना होती है, कक्‍्योंकि-विद्या के न होन स या विषम होने स 
परस्पर किसी वात के विचार में अवश्यमव विरोध हो जाता है। इसी वास्ते सृत्र- 
करता ने आदि शब्द ग्रहण किया है। आयु का भी श्रवश्य विचार किया जा 
सकता है, क्‍्योंकि-अनमल विवाह कभी भी सुखप्रद नहीं माने जासकते । जैसे- 
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वृद्धघिवाद वा बालविवाह। इन अ्रनुत्चित क्रियाओं से जो ग्रहस्थ बचा हुआ 
है, बह्दी विशेषधर्म के योग्य समझा जासकता है। जब कुल और शील सम 
देख गए हों, तब अपन गोत्र को छोड़ कर अन्य गोत्र क साथ सम्बन्ध करे | 
उस गोज्र वालों के कुल में रोग न चला आता हो. वा कन्या तथा कन्या की माता 
किसी असाध्य रोगादि स अ्रसित नहो इत्यादि बातों को बुद्धिपूनेक विचार 
लेना चाहिए। क्‍योंकि-विवाह की प्रथा मोहनीय कमे के उपशम करने के लिये 
वा व्यभिचा बन्द करने के लिय अ्रहण की गई दे | अतपव विवाह से पूवे ही 
सब वाताओं का वुद्धिपृूवक निरीक्षण होजाना उचित है। 
“ तथा गेव़जे: बवाह्न स्वगंत्राचरितज्येष्ठकनिष्ठताव्यवृह्रणिलोए: स्थात्‌ 


यदि स्वगोश्न मे ही विवाह किया जायगा तब परस्पर ज्येष्ट कनिप्ठता 
का जो व्यवहार है, उस का लोप हो जायगा इत्यादि धमबिन्दुप्रकरण में 
स्वगोतश्रसम्बन्धी अनक दोष प्रतिपादन किये गए हैं । यदि एस कहा जाए 
कि शुद्ध कुल मे विवाह करन का प्रत्यक्ष क्या फल उपलब्ध होता है ? तब इस 
के उत्तर में कहा जाता है कि-शुद्ध और समान शीलादि युक्‍त कुल में विवाह 
के निश्च लिखित फल दृष्टिगोचर होत हैं। जसकि-- 

शुद्धकलत्रलाभफले विवाहस्तत्फलं च मुजातमुतसंततिः, अनुपहर्ताचर््तानवृति:; गृहकुल- 


मुविहितत्व, आभिजाल्याचारविशुद्धल्ब, दर्वातिथिबांधवसत्कारानवद्धल्ल चेति १ 


अथ-विवाह का फल शुद्ध कुलीन स्त्री का मिलना है | शुद्ध कुलीन ख््री 
के लाभ का फल सुजात पुत्रसंतति की प्राप्ति है | चित्त की अप्रतिहत स्वस्थता, 
ग्रह काय मे दक्तता, आचार की शुद्धि, देव अतिथि तथा सम्बन्धियों का 
सत्कार ये सब खुकाय कुलीन स्त्रियों द्वारा ही प्राप्त होत हैं । इसी लिए लोग 
कुलीन स्त्रियों के अभिलाषी रहते हें । 


“कुलवधुरक्षणोपायाइचते गृहकर्मविनियोग:,  परिमिते5भसंयग:., अस्दातंत्यम्‌, सदा 
च मातृतुल्यस्रीलेकाबिराधनामिति) 


भावा्थ-कुलीन स्त्रियों की रक्षा के केवल चार ही उपाय वतलाए 
गए हैं | जसेकि-गृहसम्बन्धी सर्वे कार्यों में उस नियुक्त करना चाहिए, क्‍्योंकि- 
गृह-सम्बन्धी कार्य न करने से प्रायः ख्रियां सदेव काल कलह वा लड़ाई में तत्पर 
रहती हैं, जिससे घर के सब लोग उस कुलवधू स परम दुःखित होजाते हैं । 
उस कुलवधू के पास अपरिमित द्रव्य भी नहीं होना चाहिए, कक्‍्योंकि-जिन 

९ | जे गंभीरता के रे 

कन्याओं को पूणतया संसार का बोध नहीं है तथा गंमीरता वा घेये न्यून 
है, यदि उन के पास अपरिमित द्वव्य होगा तो उनके लिये वह द्रव्य सुखप्रद 
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नहीं हो सकता । इसके अतिरिक्ल स्त्री को स्वातंतद्रय नहीं मिलना चाहिए 
कारण कि स्वतंत्रता प्रायः स्वछुन्दता की पोषक होजाती है, जिसका पीछे 
निरोध करना अति कठिन होजाता है । स्वतंत्रता कर लेनी तो खुगम है परन्तु 
पीछे दूसरे की श्राज्ञा में वत्तेना कठिन होज़ाता है, इस लिये अपरिमित स्वतंत्रता 
कभी भी सुखप्रद नहीं हो सकती | साथ ही जो स्त्रियां कुल में वृद्ध हों ओर 
माता के समान हित शिक्षा दने में दक्त द्वों कुलबधू को उनकी आज्ञा में 
सदेव काल रहना चाहिए। कारण कि-उक्त रिश्रयों के वशव्ती रहने से योग्यता 
तथा सदाचार बढ़ेगा ओर पातिवत्य धममं दृढ़ता स पालन हो सकेगा । उनकी 
हितशिक्षा के प्रभाव स वे सदेव काल कदाचार से बचती रहेगी, सो उक्त 
नियमों को सहायता से कुल वधू की रक्षा होसकती दे । 
तथा उपप्लुतस्थानत्याग इति 
धर्मबिन्दु ऋ-१ १ १६ ॥ 
भावार्थ-जिस स्थान पर उपद्रव होने की संभावना दो या जहां वार २ 
उपद्रव होत हों वहां निवास न करना चाहिए । जिस स्थान पर अ्रपने अथवा 
पर राजा के कारण उपद्वव उत्पन्न होने की आशंका हो तथा दुर्भेक्ष, मारी 
इंतिये ( अतिबृष्टि, अनावृर्टि, मूपक्र, टीड पतेगिये स्वचक्र वा परचक्र ) वा 
परस्पर जनों क साथ विरोध हो, एस स्थानों में गहने से ग्रहस्थों के धर्म, अथे 
ओर काम रूप तीनों धर्मों की भली प्रकार से रक्षा न हा सकेगी, चित्त 
अशान्त गरहगा । इस लिय एस स्थानों का परित्याग करना ही ग्रहस्थ के लिये 
भ्रयस्कर है, ताकि चित्त की समाधि भली प्रकार स बनी रह । 
स्वगाग्यस्याश्रयणमिति -- 
धरम ०अ-५ सु-१७ 
इस सूत्र का यह आशय है कि-सुयोग्य पुरुष का आश्रय लना चाहिए । 
कारण कि-ग्रहस्थावास में रहते हुए पुरुष को नाना प्रकार के कष्टों का सामना 
करना पड़ता है. उसमें सुथ्रोग्य व्यक्तित का आश्रय हाने स व कष्ट शांति पूर्वक 
भोग जासकते हैं । जिस प्रकार महावायु आर महद्यामघ्र की प्रचंड धारा स 
सुटढ़ ओर सुरक्षित शालाएँ पुरुषों की रक्षक होती हैं, ठीक उसी प्रकार 
खुयोग्य व्याक्तियां विपात्ति काल में दुःखी पुरुषों की रक्ता करने में समर्थ दोती 
हैं। अतएव प्रत्यक ग्रहस्थ को योग्य है कि-महान खुयोग्य व्यक्ति के 
आधशित रहे | इस स एक ओर भी विशप लाभ होता है वह यह कि--जब 
जनता को विदित होजाता है क्रि-अमुक व्यक्ति अ्रमुक महान व्यक्तित के 
आश्रित है तव आन वाल अ्रनक विप्न स्वयमव उपशम होजाते हैं कारण 
कि-सदाचारी पुरुषों का सेसगे होन से आत्मा विना उपदेश ही सदाचार की 
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ओर भुक जाता हैं। इसके अ्रतिरिक्त सदाचारियों के निकट वसने से उप- 
दूँवों की भय नहीं रहता । जहां कदाचारी पुरुषों के स्थान हैं, चाहे वे 
श्रतिंगुप्त हैं वा अंतिप्रगंट, वे सद्‌ ग्रहस्थ के लिये वजने योग्य हैं। एंव. जिस 
स्थान में गमनागमन के अनेक मागे हों वह स्थान उपद्रवों स प्रायः बच 
नहीं सकता | अतणएव सामान्य गृहस्थंधर्म पालन करने वाले पुरुष को योग्य है 
कि-वह पहले क्षत्रशुद्धि अवश्य करे। इसके साथ सांथ उसको उचित है 
कि-वह अपनी शकित के अनुसार ही वेष धारण करे। कारण क्ि-शक्ति के 
अनुसार जो वेष होता दे वह जगत्‌ में प्रायः उपहास का पाजन्र नहीं होता । 
शक्कि के विपरीत वेष का धारण करना सभ्य स्टि में अवश्यमेव उपहास का 
कारण बन जायेगा | इसीलिये सूत्रकार कहते हैं कि-- 

“तथा आयेचिते। व्यय इति'” 

लाभ के अनुसार या लाभ से कुछ न्यून व्यय करने वाला पुरुष दुःखों 
से पीड़ित नहीं होता, किन्तु जिस पुरुष को अपनी वृद्धि ओर हानि का पूर्ण 
तया बोध नहीं है, उसका संसार में यश के साथ जीवन व्यतीत करना कठिन 
हो जायेगा | अतएव यावन्मात्र अपने पास द्रव्य हो वा यावन्मात्र प्रतिदिन 
व्यापारादि में धन की वृद्धि होती प्रतीत होती हो, उस से कम ही खर्चे करना 
चाहिए; ताकि पाछि दुःखी न होना पड़े । इस कथन का यह आशय नहीं है 
कि-अत्यन्त कृपणता (कंजूसी) की जाए, प्रत्युत इसका अभिप्राय यह हे कि 
मितव्ययी होना चाहिए । 

“तथा प्राप्तिद्ददेशाचारपालनभितिः* 

जो निदा से रहित देशाचार सुप्रासिद्ध होरहा हो, उसके पालन करने 
से किसी भी प्रकार की निंदा नहीं हो! सकती । इस लिये अनिन्‍्ध दशाचार 
के पालन करने वाला पुरुष दक्त ओर वुद्धिमान्‌ तथा स्वदेश-रक्तक कहा जाता 
है। अब प्रश्न यह उपास्थित होता है 'कि-विदेशी वेषादि आचरण धारण 
करने चाहिए अथवा नहीं ? इस के उत्तर में यही कहा जा सकता है कि- 
जिन आत्माओं के मन में स्वदेशाभिमान वा गोरव विद्यमान है वे विपात्ति 
काल उपास्थित हुए बिना स्वदेशाचार का उल्लंघन कदापि नहीं करते, किन्तु 
जो आत्माएँ स्वदेश के गोरव से अपरिचित हैं, वे ही मनमाने काम करते 
है। क्या आपने मन में कभी यह भी विचार किया है कि-जब विदेशी लोग 
हमारे देश के वेषादि के धारण नहीं करते तो भला हमें परिवर्तन करने की 
क्या आवश्यकता है ? जिन विदेशी लोगों ने हमारे देश के वेषादे आचार 
को धारण नहीं किया कया उनका निवास हमारे देश में नहीं हो सकता? 
जब उन को इतना अभिमान है तो हम को भी स्वदेश का गौरव रखना चाहिए। 


( १७६ ) 


जिस प्रकार स्वदेशी वेष के विषय में कहा गया है उसी प्रकार अन्य भाषावि 
स्वदेशी आअचारों के विषय में भी जानना चाहिए । इसी वास्ते ऊपर कहा 
जा चुका है कि-प्रसिद्ध ओर प्रशेसनीय देशाचार के पालन करने वाला 
पुरुष सामान्यधरं पालन करता हुआ विशेष धर्म के योग्य हो जाता है । 
क्यों कि-जे। किसी को भी निंदा नहीं करता उसका आत्मा सदेव काल 
शांति में रहा करता हे | यदि किसी अधिकारी व्यक्ति की निदा की जाये 
तो उसका फल तत्काल उपलब्ध हो जाता है, यदि किसी सामान्‍य व्यक्ति 
की निंदा की जाए तो उसका परिणाम प्रायः कुछु समय के पश्चात्‌ उपलब्ध 
हो जायगा | अतणव उक्त धर्म का पालन करने वाला व्याक्नि किसी की भी निदा न 
करे | अपितु निदादि व्यसनों का छोड़ कर सदेव काल सदाचारी पुरुषों की 
संगति करनी चाहिए | जब कुसंग का त्याग किया जायगा ओर खुसंगति में 
सदा चिकत्तजृत्ति लगी रहगी, तब आत्मा इस क्रिया के मदृत्व से विशषधम 
मे प्रवृत्त हा सकेगा | आग ग्रन्थकार न लिखा है यथा-- 

“तथा मातापितुपजेति)! 

इस सूत्र का आशय है कि-माता पिता की पूजा करनी चाहिए । कई 
लाग कह देते हैं. कि-माता पिता को पूजा क्‍या पुष्पों ओर घ्रटाओं द्वारा 
होनी चाहिए ? इस प्रकार के कुहतुओं क निराकरण के वास्त उक्त सत्र क 
वृत्ति करन वाल लिखत हैं कि- 

मातापित्रा: जननोजनकयो: पुजा ब्रिसेध्ये प्रशामकरणाद । यथोक्तम्‌ू-- 

पूजन च्ा5म्थ विज्ञेय त्रिसंध्ये नमनक्रिया । तस्यानवसंस5प्युच्चश्चतस्यारोपितस्य तु ॥ 

अस्येति-माता पिता ऋुलाचाय्य एनेपां ज्ञातयम्तथा। वृद्धा धर्मोषदेश्लारं! गुम्बग- सतां मत-॥ 

इति श्लाकोक़स्य गुरुवगेस्य । 

अभ्युत्थानादियोगस्य तदन्त निमुतासनम । नामग्रह श्व नास्थान नावर्णश्रवर्ण कच्चित्‌ ॥३०॥ 

भावाथ -मातापिता को पूजा स अशभिप्राय यह है कि--जिकाल प्रणा- 
मादि करके भक्ति करनी चाहिए । क्योंकि-कहा गया है कि-अवसर बिना 
फिर ऊंच भावों स चित्त मे आरापण किया हुआ गुरूजन (बृद्धवर्ग ) वगे का 
त्रिकाल प्रणाम करना यही उन का पूजन है। अब प्रश्न यह उपस्थित हाता है 
कि-गुरुजनवर्ग में किस २ का गिनना चाहिए ? इसके उत्तर मे कहा है 
कि-माता, पिता, कुलाचाय, (शिक्षाग़ुरु), उनके सग सम्बन्धी, बुद्ध ओर धर्म 
का उपदेश करन वाले। इन्ही का सत्पुरुषों न गुरु माना है। गुरूबग का किस 
प्रकार मान देना चाहिए ? अब इसी विपय में कहते हैं--ग़ुरू जन आय ता 
खड़े हा जाना चाहिए, उनके सामन जाना चाहिए, आदि शब्द स सुख साता 
पूछनी, उनके पास निश्चल होकर वेठना चाहिए, अस्थान में (अधा्टत स्थान) 


( रैंए० ) 


उनका नाम न लेना चाहिए तथा यदि कोई गुरू बगे की निदा करता हो तो 
उस स्थान पर न ठहरना चाहिए और नॉही (निंदा सुननी चाहिए। इस. प्रकार 
माता पिता का पूजन करने वाला आत्मा विशेष धर्म में सुख पूर्वक प्रविष्ट हो 
सकता है| कारण कि-उसके अन्तःकरण में पहले से ही भक्किभाव बैठा हुआ 
होता है। अपितु उस का योग्य है कि--बह अपने माता पिता को धार्मिक कार्यों 
में नियुक्त करे, जिस से वे परलोक में भी खुख प्राप्त कर सके । यद्यपि सुपुत्र 
ने अपने विनयी भावों से उनको एऐहलोकिक सुखों में निमग्न कर दिया है 
तथापि पारलोकिक सुख केवल धघमं के आधार पर ही! निभेर है । इसलिये 
खुपुत्र को योग्य है कि-चह उनको घर्मपथ की ओर लेजाए। साथ ही यथा- 
योग्य भरण पोषण करता हुआ इस प्रकार के वचन का प्रयोग न करे जिस से 
किसी प्राणी को उद्धेग की प्राप्ति हो ज़ावे। कारण कि-वचनप्रहार से किसी 
अन्य आत्मा को पीड़ित करना, यह कोई बुद्धिमत्ता नहीं है। अतणव धर्म. 
अथ ओर काम इन को योग्यता पूवेक पालन करता हुआ भावी अनर्थों से 
पौष्पवर्ग की रक्षा का अन्वेषण करे । यदि पोष्पवर्ग निंदा का पात्र बन जाय 
तो फिर अपने गोरव की रक्षा करे। क्योंकि-स्वकौय गारव की रक्षा करने 
से फिर. सब की भली प्रकार रक्षा हो सकती है । अपनी शारीरिक रक्षा 
करता हुआ ही धम के योग्य हो सकता है जैसे कि-- 
तथा--“सात्यत: कालमाजनमितिः 


इस सूत्र का आशय यह है कि--नीरोगता ही प्रत्येक कार्य की साधक 
है। जब शरीर रोगग्रस्त हो जाता है, तब उस प्राणी के लिए अमृत भी 
विषरूप होता है। अतएव नीरोगता के रखने के लिये भोजन की ओर अत्यन्त 
ध्यान रखना चाहिए। प्रकृति के प्रतिकूल ओर बिना भूख वा अजीणे अवस्था 
में भोजन करना रोगोत्पत्ति का मुख्य कारण होता है, इस लिये भोजन करते 
समय यह भली भांति ज्ञान होना चाहिए कि-मेरी प्रकृति अनुकूल कोन २ 
से पदार्थे है । कहीं ऐसे न होजाए कि-स्वल्प भोजन के लोभ में फंसकर 
चिरकाल पयेन्त रोगों का मुंह देखना पड़े ओर पीछे उनके उपशम करने 
के लिए बहुत से योग्य ओर अयोग्य प्रतिकार करने पड़े । भोजन के समय 
भोज्य पदाथों के गुण ओर अपनी प्रकृति का भली भांति ज्ञान होना चाहिए। 
बहुत से अ्रनभिन्न आत्माएँ अयोग्य ममत्व भाव के कारण रोगी को कह 
देते हैं कि--तुम कुछ थोड़ा भोजन खालो, ताकि शक्ति बनी रहे इत्यादि वा- 
क्यो से उसे दःखित करते हुए बलात्कार भोजन करवाही देते हैं। अरब 
विचार करना चाहिए कि-जब उनके विचारानुकूल उस रोगी को शक्ति 
मिलेगी तो क्‍या उसके रोग को शक्ति नहीं मिलेगी ? जब रोग भी शक्ित- 


६ रैपर ) 


शाली बनगया तब रोगी के लिये उसका कितना भयानक परिणाम होगा 
झोर रोग को उपशम करने के लिए कितना परिश्रम करना पड़ेगा? यह कहन 
की आवश्यकता नहीं | इसके अतिरिक्त भोजन करते समय रसो में मूदित 
न होना चाहिए | कारण कि-स्तोकमात्र रस के वशीभूत होकर फिर परिमाण 
से अधिक भोजन 'केये जाने पर रोगों का मुंह देखना पड़ता हे। फल रूप 
फिर आत्मा में असमाधि भी उत्पन्न होजाती है। इसलिये आत्मा को समाधि 
में रखने के लिये ओर धार्मिक क्रियाएँ पालन करने के लिये भोज्य पदार्थों 
में अवश्य विवेक होना चाहिए | कतिपय विद्वानों का मत है कि-जब भोजन 
करने का समय आए तब उदर ( पेट ) के तीन भाग कल्पना करलेने चाहिए 
जैसेकि-एक भाग अन्न से भर लिया, फिर दूसरा भाग पानी से भरे जाने 
पर उदर का एक भाग खाली रखा जाना चाहिए, ताकि जब किसी कारण से 
उक्त दोनों भागों में विकार उत्पन्न होजाए तब तीसरा भाग उस विकार 
का शान्त करले | इसलिये परिमाण से अधिक भोजन न करना सदैव काल 
पथ्यरूप माना गया है। 

“तथा अदशकालचयापरिहार इतिः' 

इस सूत्र का मन्तव्य यह है कि-देश और काल से प्रतिकूल होकर 
कदापि न चलना चाहिए । जैसेकि--जो पुरुष विना समय अथाोत्‌ अकाल में 
गमनागमन करता है, वह अवश्यमेव लोगों की दृष्टि में शका का पात्र बन 
जाता है। क्योंकि-भ्रष्ठ आत्माएँ कदापि असमय गमनागमन नहीं करतीं । 
इसी प्रकार देश विषय में भी जानना चाहिए। तथा यावन्मात्र शंका के स्थान 
हैं, उन स्थानों पर कदापि न जाना चाहिए। जैसकि- जिस स्थान पर वश्याओ्ं 
क गृह है, द्यत-स्थान मदिरास्थान, तथा मांसादि क॑ विक्रय के स्थान । यदि 
उन स्थानों पर पुनः २ गमनागमन होगा तब सभ्य पुरुषों की दष्टि मे बह 
अवश्यमेव शंका का पात्र वचन जायेगा | अतणव सामान्य ग्रहस्थधर्म के 
पालन करने वाले ब्याकत को योग्य है के-वह प्रत्यक काय सावधानता- 
पूवेक करने की चेष्टा करे, कारण कि-जिस कार्य को करत समय अपने वल 
ओर निर्बेलता की परीक्षा नहीं की जाती, उस कार्य की सफलता भी शंका- 
स्पद ही रहती है । अतएव सिद्ध हुआ कि-कार्य करते समय अपन वल और 
अबल का अवश्यमेव ध्यान होना चाहिए अर्थात्‌ धर्म, अथ और काम जिस 
प्रकार निर्विप्न पालन किये जासके, उसी प्रकार वसेेना चाहिए । साथ हा 
इस बात का भी ध्यान रखना चाहिए कि-जा ज्ञानादिस वृद्ध हैं उनकी 
संगति में हि विशेषतया समय व्यतीत किया जाए। यद्यपि कतिपय शास्त्नज्ञों 
का मत है कि-'तथा-अतिसंगवजनमिति” किसी का भी अ्रतिसंग न करना 


( रै८२ ) 


चादिए | कयोंकि-वे कहते है कि-अतिपरिच्यादवज्ञा भगति विशिष्टेडपि 
वस्तुनि प्राय: । लेक: प्रयागवासी कूपे जाने सदा कुस्त “५११ इस श्लोक का 
यह भाव है कि-अतिपरिचय होने से जो विशिष्ट वस्तु होती हैं उस का 
भी अपमान होजाता है, जिस प्रकार प्रयाग तीर्थ में रहने वाले लोग कूप में 
ही सदा स्नान किया करते हैं| यह कथन सामान्यतया कथन किया गया है 
किन्तु शानादि से जो वृद्ध, हैं उन की सदेव काल संगति करनी चाहिए। 
हां यह ठीक है कि-व्यभिचारी पुरुष की संगति विशेषतया त्याज्य है। फिर 
धर्म-अवण में प्रयत्नशील होना चाहिए । असत्य हठ कदापि न हो, अपितु 
गुणों में पक्तपात होना चाहिए, नतु किसी व्यक्त में। क्‍्योंकि-जो पुरुष 
गुणों का छोड़कर किसी व्यक्ति गत पक्तपात में फंस जाता है, वह कभी भी 
जय प्राप्त नहीं कर सकता । अतएव गुणों का पतक्षपात सदा जय करने वाला होता है 

ये सब क्रियाएँ तब ही होसकेंगी ज़ब शारीरिक स्वस्थता बनी रहेगी, 
क्योंकि-यावन्मात्र सांसारिक वा धार्मिक क्रियाएँ है, वे सब शारीरिक दशा 
के ठीक रहने पर ही साधन की जासकती हैं | जसे लिखा है कि-- 

बग-ब्यायाम-स्वाए-स्नान-भा[जन-स्वछुन्दवृत्तिकालान्नापरुन्ध्यात्‌ 

(नीतिवाक्यामृतदिवसानुषान समुद्देस २५ सू-९ ना ) 

भावार्थं--इस सूत्र का मन्‍्तव्य यह है कि-भले ही सेकड़ों कारण 
उपस्थित होजाएँ, परन्तु सूत्र-कथित ६ शिक्षाओं का समय अतिक्रम न करना 
चाहिए, जसेकि--वेग--ब्यायाम-स्वाप - स्नान--भोजन ओर स्वछुन्ददृत्ति | 
कारण कि--यदि मलमृत्रादि के बेग को रोका जायगा तो शरीर में अनेक 
प्रकार के रोग उत्पन्न होने की संभावना होगी। कटद्ा भी गया है कि-- शुक्र- 
मलमृत्रमरुद्दे गसेराब5श्मरी भगंद रगुल्मा्शसां हेतु” शुक्र, मल, मूत्र, मस्ेग के 
निरोध करने से अस्मरी ( बबासीर ) भगेदर गुल्माशस आदि रोग 
उत्पन्न हो जाते हैं | यह बात स्वप्रतः बद्धेसिद्ध है कि--जब अशुद्ध मल 
मूत्र का वेग रुक ज़ायगा, तब उस के दुर्गन्‍्धमय परमाणु शरीर मे अनक 
व्यथाएँ उत्पन्न करदेंगे । जिस प्रकार मल सूत्र के वेग का निरोध करने से 
शारीरिक दशा बिगड़ जाती है, ठीक उसी प्रकार व्यायाम के न करने से स्वा- 
स्थ्य बिगड़ जाता है। खूब पेट भर कर भोजन खालिया ओर सारा दिन शय्या 
पर लेटे लेटे व्यतीत कर दिया तो फिर भला रोग न उत्पन्न होगा तो ओर 
होगा भी क्या ? इस लिये व्यायाम को अत्यन्त आवश्यकता है । 

“शरीरायासजननी क्रिया व्यायाम:)? 

शरीर को कष्ट देने वाली क्रिया का नाम व्यायाम है । 

“शुर्धवाहनाम्यफ्लन व्यायाम सफलयेत्‌:? 


( रैपरे ) 

परन्तु वह शस्त्र ( दंगरडादि ) और वाहन द्वारा सफल की जासकती 
है । परेन्तु । क्‍ 

“अ्रदिहस्वद व्यायामकालमुशन्त्याचायो:* 

यावत्‌ काल पयेनन्‍त शरीर पर प्रस्वेद न आजावे, तावत्‌ काल पयेन्त 
व्याय।माचाय उसे व्यायाम नहीं कहते | सारांश यह निकला कि--जब शरीर 
प्रस्वेद युक्त हो।जाए तब ही उस क्रिया को व्यायाम क्रिया कहा जासकता है। 
तथा इस क्रिया के करने का मुख्य उद्देश्य क्या है? अब इस विंपय में 
आचार्य कहते हैं । 

“अ्रव्यायामशीलेषु कुतो5प्रिदीपनमुत्साहे। देहदाढ्ये च'' 

विना व्यायाम किये अग्नि-दीपन, उत्साह और शरीर की दृढ़ता कहां 
से उपलब्ध होसकती है ? अर्थात्‌ नहीं होसकती । उक्त तीनों कार्य व्यायाम- 
शील पुरुषों को सहज में प्राप्त होजाते हैं। जैसेकि--जब व्यायाम द्वारा शरीर 
प्रस्थेद युक्त होगया तब जठराग्नि प्रचंड होज्ञाती है, जिस से भोजन के 
भस्म होने में कोई विधप्न उपस्थित नहीं होता। दुसरे उस आत्मा का उत्साह 
भी औरों की अपेक्षा अस्य॑न्त बढ़ा हुआ होता है। वह अ्रकस्मात्‌ संकटों 
के आजाने से उत्साह-हीन नहीं होता। इस लिंये व्यायामंशील उत्साह युक्त 
मांना गया है। तीसरे व्यायाम ठीक होने से शरीर का संगठन भी ठीक रहता 
है अर्थात्‌ अंगोपांग की स्फुरणता और शरीर की पूर्णतया दृढ़ता ये सब 
वातें व्यायामशील पुरुषों की सहज में ही प्राप्त होसकती हैं। पूर्व काल में 
इंस क्रिया का प्रचार राजों मंहाराजों तक था। औपपातिक सूत्र में लिखा है 
कि--जब श्रीश्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी चंपा नगरी के बांहिर पूराभद्र 
उद्यान में पधारे तब कृणिक महाराज श्रीभमगवान के दशेनार्थ जब जाने 
लगे तब पंहिले उन्होंने “अ्रहणसाला” व्यायामशालो में प्रवेश किया फिर 
नाना प्रकार की व्यायाम क्रियाओं से शरीर को श्रान्त किया। इस प्रकार 
व्यायामशाला का उस स्थान पर विशेषतया वणन किया गया है। 

... द्वादशतपों में से वाहिर का कायक्लेश तप भी वास्तव में व्यायाम 
क्रिया का ही पोषक है, क्‍्योंकि--वीरासनादि कीजो क्रिया की जांती है 
वह शंसीर को आयास ( परिश्रम ) कराने वॉली हुआ करती है। अतएव 
निष्कर्ष यह निकला कि--वलवीर्योन्तराय कर्म के ज्षय/पशम करने का 
मुख्य साधन व्यायाम क्रिया ही है। इन्द्रिय, मन ओर मरुत्‌ ( वायु ) का 
सूंचर्मांवस्था में होजाना ही स्वापं है। इस का तात्पये यह है कि--यावत्‌ 
कील पर्यनत परिध्रम कंरनें के पश्चात्‌ विधिपूर्वक शयन न किया जाये तय 
तंक ईंद्रिय ओर मन स्वस्थ नहीं रह संकता, नाँही फिर शरीर नीरोग रह 


( रै८७छ ) 


सकता है। साथ ही शास्त्रकार प्रतिपादन करते हैं कि--अति निद्रा ओर 
अति जागरणा ये दोनों ही रोगोत्पत्ति के कारण हैं, इसलिये प्रमाण से अधिक 
शयन करना भी हानिकारक है | यदि सर्वथा ही शयन न किया जाय तब भी 
रोगोत्पत्ति की संभावना होती है । शयनकाल के समय का अतिक्रम करना 
प्रायः हानिकारक बतलाया गया है । 

इसके अतिरिक्त परिमाण से अधिक स्नान भी न करना चाहिए। 
क्योंकि--गरहस्थ के लिए सर्वेथा स्नान का त्याग तो हो ही नहीं सकता | 
उस के लिये शास्त्रकार न यह प्रतिपादन कर दिया है कि--शूहस्थ लोगों 
के स्मान-विधि का परिमाण अवश्य होना चाहिए | परिमाण से अधिक कोई 
भी पदार्थ आसेवन किया हुआ खुखप्रद नहीं होता | क्योंकि--स्नान का फल 
आत्मशुद्धि वा निर्वाण-प्राप्ति नहीं माना गया है| 

“श्रमसंव॒दालस्यव्गम: स्तानस्य फलम)? 

परिभ्रम, स्वेद और आलस्य का दूर करना ही स्नान का फल है| 
अतणएव बिना परिमाण किये जल नहीं वत्तंना चाहिए। 

यद्यपि भोजन विषय भी अत्यन्त सावधान रहन की आवश्यकता है 
परन्तु “बुमुक्ताकाले। भे|जनकाल:' जब भूंख लगे वही वास्तव मं भाजन काल 
माना गया है । कारण कि--असमय किया हुआ भोजन बलप्रद नहीं होगा 
किन्तु रोग जनक हैं। जायगा। इसलिये सूत्रकार का मन्तव्य है कि--वह समय 
उल्लंघन न करना चाहिए । यदि जठराप्ि ठीक काम कर रही होगी तब 
वज्ञ समान कठिन भोजन भी अमृत के समान परिणत हो जायगा। कहा 
गया है कि-- विध्यायत वहीं कि नामेन्धन कुगोत्‌”" जब अग्निशान्त ( बुज्कगई ) 
हागई तब उसमे डाला हुआ इन्धन क्या काम देगा ? अथात्‌ कुछ नहीं । 
इसी प्रकार जब जठराग्नि मंद पड़ जाय तो फिर खाया हुआ भाजन कया कर 
सकता है ? अर्थात्‌ पूरे तोर हज़म नहीं होता । 

जिस प्रकार उक्त क्रियाएँ काल की आवश्यकता रखती हैं उसी 
प्रकार स्वछुन्दवृत्ति की भी आवश्यकता है क्योंकि--कहा गया है कि-- 
“स्वच्छन्दवृत्ति: पुरुषाणां परम रसायनम्‌” स्वच्छुन्दबृत्ति पुरुषों के लिये परम 
गसायन है । परन्तु इस कथन का यह मन्तव्य नहीं है कि--तुम स्वच्छन्दा- 
चारी बनजाओ॥। वास्तव में इस कथन का यह मन्‍्तव्य हे कि--अपने देव- 
गुरु ओर धम्म का विधिपूवक आसंवन करना चाहिए। जसेकि--जो समय 
सामयिकादि क्रियाएँ करने का हो उसे कदापि उल्लेघन न करना चाहिए 
ओर स्वाध्याय काल प्रसन्नता पूर्वक स्वाध्याय करने में व्यतीत करना 
चाहिए | जब ग्ृहस्थ अपने सामान्य घमं में स्थित होगा तभी वह स्वकीय 


( ऐप ) 


विशेषधर्म में आनन्दपूर्वक आरोहण होसकता हे। जिस प्रकार संतान का 
उत्पन्न करना ही धर्म नहों है, परन्तु उसे विद्वान ओर सदाचारी बनाना भी 
मुख्य प्रयोजन है, ठीक उसी प्रकार सामान्यधर्म से फिर विशेषधमं में प्रविष् 
होना ग्रृहस्थ का मुख्य प्रयोजन है| सामान्यधम का फल प्रायः इस लोक 
में ही उपलब्ध होजाता है । जैेसेकि--जो गृहस्थ सामान्यधर्म को पालन 
करने वाले है, उनका आसन सदाचारियों की पंक्ति में आजाता है, सभ्य 
पुरुष उनको ऊंची दृष्ट्रि से देखते हैं, नाना प्रकार की पवित्र सम्मतियों के 
समय उनका नाम लिया जाता है ओर संखार पक्त में उन्हें योग्य पुरुष कहा 
जाता है| परन्तु जो विशेषधर्म है उसका परिणाम इस लोक ओर परलोक 
दोनो में खुखप्रद होजाता है। जैसेकि--इस लोक में वह पुरुष तो माननीय 
होता ही है, परन्तु परलोक में स्वर्ग मोक्त के सुखों क अनुभव करने वाला 
होता है । क्योंकि--जब विशेषधर्म के आश्रित होगया तब उसका आत्मा 
पोद्लिक खुख से निवृत्त होकर आत्मिक सुख की ओर भुकने लगता 
है। जिस प्रकार दीपक का प्रकाश सूर्य के प्रकाश के सनन्‍्मुख कदापि 
समानता धारण नहीं कर सकता, ठीक उसी प्रकार पोद्- 
लिक खुख आत्मिक सुखां के सामने तुलना नहीं रखते | जिस प्रकार सूये 
के सन्‍्मुख दौपक निस्तेज होजाता है, उसी प्रकार पोौह्ललिक खुख आत्मिक 
खुखों के सामने नाम मात्र होते हैं। अतएव आत्मिक खुखा के उत्पादन 
के लिये विशेष धर्म की प्राप्ति अत्यन्त आवश्यक है। जब सखुबरणे को शुद्ध 
करना चाहते हो, तव सामान्य अग्नि से कार्य-सिद्धि नहीं हो सकेगी; 
अपितु विशेष और प्रचणड अग्नि से कार्य-साद्धि होगी। इसी प्रकार आत्म- 
शुद्धि के लिये विशेष क्रियाकलाप की आवश्यकता होती है। जब विशेष 
क्रियाओं स आत्म-शुद्धि हो जाती है तव आत्मा कर्मबंधन से विमुक्त हो 
कर निवाण पद की प्राप्ति कर लेता है, जिसके सिद्ध, बुद्ध, अज़र, अमर, ईश्वर 
परमात्मा, पारेगत, अ्रनन्तशक्ति,इत्यादि अनेक शुभ नाम प्रसिद्ध होरहे हैं। 
अतएव सामान्यधम को ठीक पालन करते हुए फिर विशेषधर्म की ओर 
झुक जाना चाहिए । ताकि आत्मा सादि अनन्त पद को प्राप्त हो सके और 
अन्य आत्माएं भी उस पवित्र आत्मा का अनुकर ण करके उक्क पद पर आरूढ़ हो। 


इति श्रीजेनतत्त्वकलिकाबिकासे सामान्यग्रहस्थवमस्वरूपवरणन/स्मिक्रा चतुर्थी कलिका समाप्ता । 


( श्धई ) 
अथ पंचमी कलिका । 


चतुर्थ कलिका में ग्रहस्थ के सामान्यधर्मों का संक्तेप स विवरण दिया 
गया है। अब विशेषधर्मों का संक्षेप से वन किया जाता है। 

पूे प्रकरण मे सामान्यधर्ों का वर्णन करते हुए ग्रहस्थ की विद्या 
अध्ययन का वर्णन नहीं किया। क्योंकि-लोकिक विषय होने से ही विद्या 
ध्ययन का क्रम समयाजुसार वा देशानुसार सामान्य धमे में ही ग्भित होजाता 
है।सो जय ग्रृहस्थ सदाचारी और पूर्ण विद्वान होकर विशेषधर्मों का अवलम्ब- 
न करेगा तब उसका आत्मा धर्म-पथ से कदापि स्खलित नहीं होगा। अतणएव 
विद्या-अध्ययन की श्रत्यन्त आवश्यकता है। जिससे कि--शीघ्र ही बोध 
प्राप्त होसकता है । 

शास्त्रकारों के मत में दो कारणों से धर्म-प्राप्ति होसकती है। जैसे कि-- 

''दोहिं ठाणेहि आया केवलिपण्णत्त धम्म॑ लभ्भेज्जा सवणयाए 

सोच्चाचेव आमभिसमेच्चाचेव 

दो कारणों से आत्मा केवली भगवान द्वारा भाषण किये हुए धर्म को 
प्राप्त कर सकता है। जैेसेकि--सुनकर १ और उस पर अनुभव द्वारा विचार 
कर २। सुनकर यदि उस पर विचार नहीं किया तब भी काये पूर्णतया सिद्ध 
नहीं होसकता, और यदि श्रवण करने का संयोग नहीं मिलता तब भी 
काये सिद्ध नहीं होसकता | अतएव जब दोनों कारण ठीक मिलेंगे तब ही 
धर्म-प्राप्ति होसकेगी। श्रब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि-धम किस से श्रवण 
करना चाहिए ? इसके उत्तर में कहा दे कि-मुनि ओर सदू-ग्रहस्थ ( श्रावक ) ये 
दोनों ही उपदेश देने के अधिकारी हैं। “मुनि” शब्द में अर्यायं. ओर सद्गृहस्थ 
शब्द में भ्राविका (सद्ग्रहस्थणी) गशहीत है अ्रथात्‌ जिस प्रकार मुनि उपदेश 
कर सकता है, उसी प्रकार उपासक वा उपासिका भी धर्मोपदेश करने के अधि- 
कारी हैं| परन्तु इस बात का अवश्य ध्यान करलेना चाहिए कि--जिस 
प्रकार मुनि अपने गुणों में स्थित होकर ही उपदेश करने का अधिकार 
रखता है ठीक उसी प्रकार उपासक वा उपासिकाएँ भी अपने यथाथे गुणों 
मे स्थित होकर ही उपदेश करने के अधिकारी हैं । कारण कि-उसी व्यक्ति 
का उपदेश प्रायः शीघ्र सर्वमान्य होता है, जो स्वयमेव निज उपदेश के 
अनुसार आचरण करता है। अतएव उपदेश-दाताओं को योग्य है कि-- 
जिस बात का उपदेश करना हो उस विषय में पहिले आप तन्मय द्ोजावें, 
विद्या और सदाचार से आत्मा को विभूषत करते रहें, लोक-अपवाद और 
संसारचक्र के परिभ्रमण से भयभीत बने रहें आत्मा को सदेव काल कल्याण 


( रैंए७ ) 


मार्ग में स्थित रक्‍्खे और प्राणी मात्र के हित करने में उद्यत रहें। जब इस 
प्रकार के पवित्र आत्माओं से धमें-भ्रवण करने का सोभाग्य प्राप्त होजाएगा 
तब शीघ्र कल्याण होजाएगा | 

जब मुनि वा उपासक के पास धम सुनने की जिशासा से भ्रोता उप- 
स्थित हो, तब वे उसकी योग्यतानुसार घम कथा सुनाएं । शास्त्रकारों न चार 
प्रकार की विकथा वरणन की हैं | जसेकि-स्त्रीकथा, भातकथा, राजकथा और 
देशकथा । किन्तु इन कथाओं से आत्मिक लाभ नहीं होसकता धर्मकथा के 
कथन करने का मुख्य प्रयोजन यही है कि-भ्रोताजन को धममं से प्रेम और 
संसार से निवृत्ति हो तथा उसके धवण करने से आत्मा निजस्वरूप में प्रधिष्ट 
होजावे, मोहनीय कर्म क्षय वा क्योपशम भाव में आजाबे, आत्मा संबेग और 
वैराग्य में रंगा जावे। जब आत्मा वैराग्य दशा में आजाता है, तब वह पदार्थों 
के तत्त्व के जानने की खोज में लगजाता है जिस से उस को सस्यफत्व रत्न 
की प्राप्ति होजाती है। ,, “तत्त्वश्रद्धांनं सम्यग्‌ दशनम'' तर्वों के ठीक स्वरूप 
को जानने का ही नाम सम्यग्द्शन है। उत्तराधष्ययन सूत्र के २८ वे अध्ययन 
में लिखा है कि-- 


ना दंसणिस्स नाणं नाणेण विणान हंंति चरणगुणा । 
अगुणिस्स नत्थि मोक्खो नत्थि अमोक्खस्स निव्वाणं ॥ 


भावा्थें--जब तक सम्यग्दशन नहीं होता तब तक ज्ञान भी प्राप्त 
नहीं होसकता । ज्ञान के बिना चारिश्र के गुण भी उत्पन्न नहीं होसकते 
अगुणी का मोक्ष नहीं हे ओर विना मोक्त से निवाणपद की प्राप्ति नहीं होसकती । 
अतएव सब से प्रथम सम्यगदशन की प्राप्ति के लिए यत्न करना चाहिए 

भ्रमण महात्मा के प्रताप से सम्यकत्व रत्न की प्राप्ति होजाने पर 
प्रत्येक भव्य आत्मा भ्रावक के १२ शतों ( नियम ) के धारण करने योग्य 
होजाता है । जीव, अजीव, पुरय, पाप, आश्रव, सम्बर, निर्जरा, बंध और 
मोक्ष इन नव तत्वों के स्वरूप को ठीक जानने का नाम सम्यफत्व है तथा 
धमम, अधर्म, आकाश, काल, जीव और पुद्ठल जो उक्त ६ द्वव्यों के स्थरूप 
को भली प्रकार जानता है उसे सम्यगद॒ष्टि कहा जाता है। अ्रब प्रश्न यह 
उपस्थित होता है कि--सम्यकत्व रल् प्राप्त होने के पाछे उस सम्यगरष्टि 
आत्मा के कोन २ लक्षण प्रतीत होते हैं ? जिन से जाना जाए कि इस पविज्र 
आत्मा को उक्त रत्न की प्राप्ति हो चुकी है | इस प्रश्ष का उत्तर यद्ट है जब 
किसी भव्य आत्मा को सम्यगदशन की प्राप्ति होजाती है तब उस के अनं- 
तालुबंधि क्रोध, अनंतानुबंधि मान, अनंतालुबंधि माया और अनंतानुबन्धि 


( रैध८ ) 


लोभ तथा सम्यकत्व मोहनीय, मिश्रमोहनीय और मिथ्यात्वमोहनीय ये 
सातों ही प्रकृति क्षयोपशम भाव में होजाती हैं। सारांश यह है कि--कुछ 
तो उक्त प्ररृतियां क्ञायिक होजाती हैं और कुछ उपशम होजाती हैं। जब 
खातों प्रकृतियां क़्योपशम भाव में आजाती हैं तब उस आत्मा को सम्यग 
दर्शन प्राप्त होजाता है । जिसके फलरूप उसमे निम्न लिखित पांच लक्षण 
प्रतीत होने लग जाते हैं। 

प्रशमसंवेगनिर्वदानु केपास्तिक्यामिव्यक्तिलक्षुणं तदिति 

ह धमविन्दु अ. ३ सू. ॥९०॥ 

वृक्ति--प्रशमः-स्वभावत एव. क्रोधादिक्ररकषायविषविकारकटु- 
फलावलोकनेन वा तन्निरोधः । संवेगो-निर्वाणाभिलाषः । निर्वेदो-भवा- 
दुद्धेजनम । अनुकंपा-दुःखितसत्वविषया कृपा । आस्तिक्यं-तदेव सत्य 
निःशेक॑ यज्जिनेः प्रवेदितमिति प्रतिपत्तिलक्षणं ततः प्रशमसंवेगनिर्वेदानु- 
कंपास्तिक्यानामभिव्यक्तिरुन्मीलन लक्षण स्वरूपसत्ताख्यापक्क यस्य तत्तथा 
तादिति सम्यग्‌ दशनंम्‌ ॥ 

भावार्थ--इस सूत्र में सम्यकत्वी आत्मा के पांच लक्षण वर्णन किये 
गए हैं। जैेसेकि--जिसने स्वभाव से ही क्रैधादि ऋर कषायरूप विष के 
विकार के कटुक फलों को अवलोकन कर उक्त कषाय का निरोध कर 
लिया है उसे प्रशम कहते हैं १ | जिस को निर्वाण पद की अभिलाषा है उसका 
नाम संवेग है २। संसार के जन्म ओर मरण के स्वरूप को जानकर जिसका 
आत्मा संसार चक्र से भयभीत हो रहा है उस का नाम निर्वेद है ३। 
तथा दुःखित प्राणियों पर द्वव्य और भाव से दयाभाव करना उसे 
अनुकंपा कहते हैं ४। एवं श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ ने जो पदार्थों का सत्य स्वरूप 
प्रतिपादन किया है वह निःशंक है, क्‍्योंकि--भश्री जिनेन्द्र भगवान रागद्वेष 
से रहित, सवेश और सर्वदर्शी है, जीवन्मुक्त हैं, उन्होंने जो कुछ पदार्थों 
का स्वरूप प्रतिपादन किया है, वह सर्वथा पक्षपात से रहित और निस्सन्देह 
है। जिसके इस प्रकार के भाव वत्ते रहे हैं, उस का नाम आस्तिकता है । 
सो जिस आत्मा के प्रशम, संवेग, निर्वेद अनुकंपा ओर आस्तिक भाव भली 
प्रकार हृदय में स्थित हो उसे सम्यग्दाष्टि कहते है। आत्मा में जब आस्तिक 
भाव भली प्रकार अंकित होजाएं तब शेष गुण स्वयमेव आजाते हैं। कक्‍्योंकि- 
समतापूर्वेक विचार कर देखा जाय तो आस्तिक ओर नास्तिक ये दोनों मत 
जीवों के हैं, इन्ही के भेद ओर उपभेद विस्तार पाए हुए हैं। नास्तिक लोगों 
का मुख्योदेश्य ऐहलोकिक खुखों का ही अनुभव करना सिद्ध है । क्‍्योंकि-- 
वे अथे और काम की ही पूरंतया उपासना करने वाले होते हैं क्योंकि-- 


( रै८६ ) 


जब उनके मत में आत्मा का ही अभाव माना जाता है तब पुरय, पाप, 
आश्रव, सम्बर, बंध, मोक्त, लोक, परलोक, जगत्‌ और इंश्वर इत्यादि सब 
यातों का श्रभाव होजाता है, जिस कारण वे अथे और काम के ही उपासक 
होजाते हैं । आस्तिक लोगों का मुख्योदेश्य निवाणपद की प्राप्ति करना है। 
क्योंकि--उनके सिद्धान्तानुकूल उक्त तत्वों का अ्रस्तिभाव सदा बना 
रहता है। वास्तव में देखा जाय तो नास्तिक मत की युक्ति आस्तिक पत्त 
की युक्ति को सहन नहीं कर सकती । इसी वास्ते आस्तिकों के चार पुरुषा्थे 
प्रतिपादन किये गए हैं। जैसे--धमे, श्रथ, काम ओर मोक्ष । जब तक ये 
संसारावस्था में रहते हे, तब तक वे धर्म अर्थ ओर काम के द्वारा अपना 
निवाह करते रहते हैं, परन्तु जब वे संसारावस्था से पृथक होते हैं तब वे 
धर्म और मोक्ष के हो उपासक बन जाते हैं। जब वे संसारावस्था में रहते 
हैं तब वे विशेषधमे के आश्रित होजाते हैं । जैसेकि--वे सम्यकत्वपूवेक 
भ्रावक के १२ बतों को निरतिचार पालन करते रहते हैं। यदि उन आत्माओं 
को विशेष समय उपलब्ध होता है, तब फिर वे भ्रावक की ११ पडिमाएँ 
( प्रतिज्ञाएँ ) धारण करलेते हैं जो कि--एक प्रकार से जैन-वानप्रस्थ के 
नियम रूप हैं । सम्यक्‍त्व के पांच अतिचार वर्णन किये गए है । सो उन 
दोषों से रहित होकर ही सम्यकत्व को शुद्ध पालन करना चाहिए, जैसेकि-- 
शंकाकांक्षाविच्विकित्सावन्यदृशिप्रशुसासंस्तवा: सम्यग्व्थ्रतिचारा शते । 
(घमविन्दु अ. ६ सू. १२) 
वृत्ति--शृह शंका कांचा विचिकेत्सा च ज्ञानाद्याचारकथनमिति सूत्र- 
व्याख्या नोक्ततक्तणा एव । अन्यद॒ष्टीनां सर्वज्ञप्रणीतद्शनव्यतिरिक्तानां 
शाक्यकपिलकणादाक्षपादादिमतवर्सिनां पाखंडिनां प्रशंसास्तवी । तत्र 
“पुरयभाज एते"” खुलब्धमेषा अन्म' दयालव एते, इत्यादि प्रशेंसा। संस्तवश्चेह 
संवासजनितः परिचयः वसनभोजनदानालापादिलक्षणः परिग्रह्मते न स्त- 
चरूपः । तथा च लोके प्रतीत एब संपूर्वः स्तोतिः परिचये ॥ असंस्तुतेषु प्रसभ॑ 
भयेष्वित्यादाविवेतिं। ततः शंका च कांच्ा च विचिकित्सा च अ्रन्यदाष्टिप्रशंसा- 
संस्तवों चेति समासः । किमित्याह सम्यगदष्टः सम्यगदर्शनस्य अतिचारा 
विराधनाप्रकाराः संपद्यते शुद्धततक्तभ्रद्धानवाधाविधायित्वादिति ॥ १२ ॥ 
भावाथे--इस सूत्र में यह कथन किया गया है कि--सम्यग्द॒ष्टि आत्मा 
को पांच श्रतिचार लगते हैं सो वे दूर करने चाहिएं। जैसेकि-- 
१ शका--जिन वाणी में कदापि शंका उत्पन्न नहीं करनी चाहिए 
कारण कि--सर्वज्ञाक्त वाणी में असत्य का लेशमात्र भी नहीं होता । यदि 
भूगोल, खगोल, आयु तथा अवगाहन विषय आदि में किसी प्रकार की शंका 
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उत्पन्न हो जावे तो शास्त्रों के तत्त्व को जानने वाले गीताथे गुरुओं से निदवृत्त 
कर लेनी चाहिए | अनन्त अर्थ वाले आगम किस प्रकार सन्देह युक्त हो 
सकते हैं ? शास्त्रों में जो वन आए हुए हैं वे द्रव्य, क्षेत्र काल ओर भाव को 
लेकर ही वर्णित हैं। जब नय ओर निक्षप का पूणेतया स्वरूप अन्तःकरण 
में बैठ जाए तब किसी प्रकार की भी शंका उत्पन्न नहीं हो सकती । यदि 
किसी प्रकार से भी संशय दूर न हो सके तब मन में यद्द विश्वास कर लेना 
चाहिए कि--अ्रीजिनेन्द्र भगवान ने पदार्थों का जो स्वरूप वन किया है वह 
निस्सन्देह यथाथ है | क्‍्योंकि--गीताथे गुरु का न मिलना बुद्धि का निबेल 
होना अथवा लिपि में कोई दोष रह जाना इत्यादि कई कारण हो सकते हैं, जिस 
से तत्काल संशय दूर नहीं हो सकता । जब सूत्र लिपिबद्ध हुए थे उस समय 
शास्त्रों का ज्ञान विस्मृत होने लग गया था, सम्भव है कि--कोई पाठ लिपि- 
बद्ध करते समय उन आचायों की स्मृति में अन्य प्रकार से रह गया हो | 
इसलिये सम्यकत्व का पहला शह्डा रूप दोष जो कथन किया गया है उस को 
दूर करना चाहिए। 

२ आकांक्षा अतिचार-पूर्वपुएयोदय से यदि कोई अधर्मी धनपाक्र 
होकर सुखमय जीवन व्यतीत कर रहा है और लोकदृष्टि में माननीय 
गिना जाता है तो उसको देख कर इस प्रकार के संकल्प नहीं उत्पन्न करने 
चाहिएं | जैसेकि--जो धमे नहीं करते उन का जीवन अच्छा व्यतीत होता 
रहता है परन्तु हम जो धम के करने वाले हैं सदा दुःखो से पीड़ित रहते है 
झतएव धमे करने से कोई भी लाभ नहीं, परमतावलम्बियों का धर्म 
ही सर्वोत्कृष्ट है इत्यादि । इस प्रकार के भाव कदापि उत्पन्न न करने 
चाहिएं | कारण कि- प्रत्येक आत्मा अपने किये हुए शुभाशुभ कर्मों के फलो 
को अज॒भव करता रहता है तो फिर इस में धम का क्या दोष ? यदि किसी 
व्यक्ति ने पूंच जन्म में धरम किया ही नहीं तो फिर सुख फल की आशा कि- 
स प्रकार की जा सकती है ? अथांत्‌ कदापि नहीं । अतएव कर्मों के सिद्धा- 
न्‍त को भली प्रकार जानते हुए धर्म स विमुख न होना चाहिए ओर नॉडी पाप 
रृत्यो को अन्तःकरण में स्थान देना चाहिए। विदित हो कि--धमे आत्म- 
विकाश करने वाला है । जो प्राणी खुख वा दुःख का अनुभव करते हैं व 
स्व पूथोपार्शित पुएय ओर पाप कमा के फल हैं जिस मत वाले को तुम 
सुखी देखते हो, क्या उस मतमे दुःखियों का निवास नहीं है ? क्‍या जन-मत 
वाले सब दुःखी हैं ? क्‍या अधर्मात्मा सब खुखी हैं? कदापि नहीं; यह कोई सृष्टि 
यद्ध नियम नहीं है। केवल अपने किये हुए शुभाशुभ कमों के फल हैं। इस प्रकार 
के विचारों से सम्यकत्व का आकांक्षा नामक अतिचार दूर कर देना चाहिए | 
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३ विचिकित्सा अतिचार-पुरय और पाप कर्मो के फल विषय सन्‍्देह 
न करना चाहिए । जैसे कि--जो धम्म-फक्रियाएँ में करता हूं उसका फल होगा 
किया नहीं ? कारण कि--जो कम किया गया है उसका फल तो अवश्यमेय 
भोगना पड़ेगा। इस लिये धम के कृत्य विषय सन्देह न करना चाहिए । 
इसी तरह जैन-मिक्तु को देख कर घृणा उत्पन्न नहीं करनी चाहिए जैसे कि-- 
यह लोग स्नानादि क्रियाएं नहीं करते अतएव ये निच्चध तथा अदशेन्नाय 
हैं इत्यादि भाव उत्पन्न न करने चाहिएं, कक्‍्यांकि--जैन-शास्त्र जल-स्नान 
से शारीरिक शुद्धि मानता है, नतु आत्म-शुद्धि । जब जैन-भिक्तुओं ने 
विषयविकारादि का सर्वथा परित्याग किया हुआ है तब उनको स्ना- 
नादि क्रियाओं के करने की क्या आवश्यकता है? जब अशुदि आदि का 
काम पड़ता है तब वे जलादि से शुत्ि करते ही हैं । इसलिये मुनियों को 
देख कर घृणा उत्पन्न करने की जगह अन्तःकरण से यह विचार होना 
चाहिए कि-हम लोग ग्रीष्म ऋतु में स्नानादि क्रियाओं के किये बिना नहीं 
रह सकते, मुनिवर धन्य हैं, जो गम ऋतु में भी अपने शारीरिक संस्कार को 
छोड़ कर मन पर विजय प्राप्त कर शान्त मुद्रा धारण किये हुए हैं । 

४ मिथ्यादीश्प्रशलाचार-जो आत्मा नास्तिक हैं, सर्वेशोक्त वाणी 
को सत्य रूप नहीं मानते, सदेव काल विषयानंदी बन रहे हैं, उनकी प्रशंसा 
न करनी चाहिए | क्‍्योंकि-उनकी प्रशंसा करने से बहुत से भरद्॒ प्राणी धर्म 
रृत्यों से विमुख होजायेगे। एवं जो जिनाशा से बाहिर होकर पाखंड रूप 
यहुतसा क्रियाकलाप करते हो वे भी प्रशंसा के योग्य नहीं हैं॥ 

४ परपाख्ंडी संस्तव-जो आत्मा जिनोक्त वाणी को नहीं मानते, मिथ्यात्व 
क्रिया में निमग्न हो रहे हैं तथा भद्द लोगों को धर्म पथ से विचालित करके आनन्द 
मानते हैं, जूबा,मांस,माद्रापान, अखेटकर्म, वेश्या परस्त्रीगमन, चोरी आदि 
कुछत्यों में लगे हुए है,उनका संग या विशेष परिचय प्राप्त नहीं करना चाहिए। 
अन्यथा धम में ग्लानि उत्पन्न होजायगी ओर उनके कुसंग के प्रभाव से धर्म में 
अरुचि हो जायगी । शास्त्र-कारों ने आपत्‌ धर्म के लिए कुछ आगार (संकेत) भी 
प्रतिपादन कर दिये है, जैसेकि-- 


रायाभिओगेण गणाभिओोगेणं बलाभिश्रोगेणं देवयाभिश्रोगेण गुरु- 
निग्गहेणं वित्तिकंतारेरं | 

उपासकद शा सूत्र अआऋ० ॥९॥७॥ 

भावाथ--१ रायाभिश्रोगेएं-राज़ा की गञ्राजश्षा स सम्यकत्वधम से 


प्रतिकूल कोई काये कभी करना पड़ जाय तो सम्यकत्व में दूषण नहीं लगेगा 
कारण कि--राज़ाज्ञा का पालन करना एक प्रकार का आपत्‌ धर्म माना जाता 
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है । इसी प्रकार प्रत्येक आगार में यही बात जान लेनी चाहिए | 

२ गणामिश्रोगेएं--गण-पंचायत की आशा से कोई अनुचित काम 
करना पड़ जाय तो वह भी सम्यकत्व को दूषित नहीं करता है । 

३ बलाशिश्रोगेएं-यदि कोई बलवान अपने बल के जोर से कोई 
अनुचित काम करवाए तो वह भी सम्यक्त्व में दूषण नहीं होगा । 

४ देवाभिश्आगणं-किसी देव के कारण से काई काम करना पड़ जाए 
तो तब भी सम्यकत्व में दूषण नहीं होगा । 

५ गुरुनिग्गह्देएं--माता पिता या गुरु ने किसी अयोग्य काम के करवाने 
के लिय हठ कर लिया हो और वह उनकी आज्ञानुसार करना पड़ जाए तब 
भी सम्यकक्‍त्व में दृूषण नहीं होगा । 

६ विक्षिकंतारंण--अकालादि (दुभिक्षादि) के समय आजीविका के 
लिये कोई धम-विरुद्ध काम करना पड़ जाए तब भी. सम्यकत्व में दृषण नहीं 
लगेगा । कयाँकि-“'वित्तिकताररं[-)?ति वृत्ति--- जिविका तस्या: कान्‍्तारम्‌ अरणय तदिद 
कान्ताएं क्षेत्र कालावा वृत्तिकान्तार निवाहमाद दरत्य५:---इस कथन का आशय 
यह है कि-जब किसी प्रकार से भी निवोह न चल सकता हो तब 
उस समय कोई अनुचित काम करना पड़ जाए तो सम्यकत्व रत्न निदोंष 
ही रहेगा । 

उपरोक्त सब आगार (संकंत) आपत्तिकाल के लिये ही प्रतिपादन 
किये गए हैं | इस प्रकार जब सम्यकत्व रल ठीक प्रकार स धारण किया जाए 
तब भ्रमणोपासक के जो १२ व्रत कथन किये गए है, उनको यथाशाक्ति द्रव्य, 
चेत्र, काल ओर भाव को देख कर धारण करना चाहिए। अ्रतए्व अरब १२ बता 
का स्वरूप संक्षेप से लिखा जाता है । 

धूलाओ पाणाइवायाओ वेरमण॑ं 


2णांगसूत्रस्थान ५ उदेश ॥ १ ॥ 

इस सूत्र का यह आशय है कि-कर्मों के कारण संसार के चऋ में दो 

प्रकार के जीव वर्णन किए गये हैं। जसकि-सूच्म १ और स्थूल २। पृथ्वी, पानी, 
अग्नि, वायु ओर वनस्पाति आदि स्थावर जीव सूच्म कथन किये गए हैं। जिन 
का गृहस्थ से सर्वथा त्याग नहीं हो सकता तदपि उन का विवेक अवश्य 
होना चाहिए | अतएव शास्त्रकार ने पहिले ही 'स्थूल' शब्द ग्रहण किया है । 
यद्यपि-पांच स्थावरों के भी शास्त्रकारों ने सूचह्म ओर वादर (स्थूल) दो भेद 
कर दिये दे तथापि तरस आत्माओं की अपेक्षा वे से सच्म ही कहे जाते हैं। 
सो इस स्थान पर स्थूल शब्द्‌ का अथ तरस जीवों से सम्बन्ध रखता है । 
श्रस आत्मा चार प्रकार से प्रतिपादन किए गए हैं, जैसेकि-्वींद्रिय जीव 
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दो इंद्रेयों वाले जिनके केवल शरीर और मुख ही होता है यथा शंख, जोक, 
गंडोयादि । जीन्द्रिय जीव, जसे-जू लीख, कीड़ी आदि । चतुरीन्द्रिय जीव 
जैसे-मक्खी, मशक ( मच्छुर ) आ्रादि । पश्चेन्द्रिय जीव जसे-नारकीय १ तियंग्‌ २ 
मनुष्य और देवता: इन के स्पश, जिह्ा, घ्राण,चक्तु ओर श्रोत्र ये पांचों इन्द्रियां 
होती हैं । इन सब जीवों को जानकर ओर देख कर जो जीव निरपराध हैं उनके 
मारने का अवश्य त्याग होना चाहिए, किन्तु जो सापराध हैं उनके सम्बन्ध 
में काई त्याग नहीं हे । जसाकि-काई दुष्ट किसी भ्रावक की स्त्री से व्याभिचार 
करने की चेष्टा करता है अथवा उसका धन लूटने के ध्यान में लगा हुआ है 
या मारने के लिए कई प्रकार के उपाय सोच रहा है तो क्‍या वह भ्रावक 
अपनी रक्षा के लिए उपाय न करे ? अर्थात अवश्य करे, क्योंकि-यदि मौन 
धारण किया जाएगा तो संसार में व्यभिचार विशेष विस्तृत हो जाएगा। 
अतणव गृहस्थ को निरफ्राध जीवों का ही त्याग हो सकता है न कि सापराध 
का भी । यदि जन घम के पालन करन वाला कोई राजा शभ्रावक के १९ वत धारण 
कर ले तो क्या वह अपराधियों को दंडित नहीं करेगा ? अवश्य करंगा। 
इस कथन से यह भली भांति सिद्ध हो रहा है कि-जन-धर्म न्याय की पूर्ण 
शिक्षा देता है । उसका मन्तव्य है कि-निरपराथी जीवों का हास्य, लोभ, 
धम, अथ, काम, मूढ़ता, दपे, क्रोध, मोह, अ्रज्ञानता इत्यादि कारणों से न 
मारा जाए और जो सापराध हैं उनका उनके कर्मानुसार शिक्षित किया जाय यह 
गृहस्थ का न्याय धर्म है | गृहस्थ का इस प्रकार का नियम नहीं हो सकता है 
कि-बह अपराधी को भी शिक्षित न करे । यदि काई कह्टे कि-जब घर के सब 
काम काज करन पड़ते हैं तथा दुकान पर अनक प्रकार के पदार्थों का क्रय 
विक्रय होता है ता क्या उस समय कोई निरफ्रगाथी जीव नहीं मारा जाता ? 
जब उनका मरना सिद्ध है ता फिर “निरफ्राधी जीव का नहीं मारना' यह 
नियम किस प्रकार पल सकता है? इस शंका का उत्तर यह है कि-वादी न 
जो उक्क प्रक्ष किया है वह अ्रत्तर २ सत्य है किन्तु जिस आत्मा ने अहिसावत 
धारण कर लिया है उसका प्रत्यक कार्य करत समय यत्न होना चाहिए । 
तात्पय यह है कि-वह बिना देखे काई भी कार्य न कर | घर के वा दुकान के 
यावन्मात्र कार्य हें वह बिना देखे न करने चाहिए ओर नांही खान याग्य पदार्थ 
बिना देख खान चाहिएं एवं यावन्मात्र ग्रह सम्बन्धी कार्य हैं उनको बिना यत्ष 
कभी न करना चाहिए । यदि फिर भी जीव-दहिसा हा जाय तो भश्राव्रक के त्याग में 
दोष नहीं है। क्योंकि उस ने पडिले ही इस बात की प्रतिशा करली है कि-जान कर 
देख कर वा मारन का संकल्प कर निरपराधी जीव को नहीं मारूंगा । शास्त्र मे 
लिखा है अखेकि-- 


( १६७४ ) 


..._ समणोवासगस्स शं भंते ! पृव्वामेव तसपाणसमारंभे पच्चक्‍्खाए 
भवति पुढ़विसमारंभे अपच्क्खाए भवह से य पुढ़विं खणमाणे5णणयरं तसं 
पाणं विहिसेजा से रं भेते ! तं वय॑ अतिचरति ? णो तिणहे समहे नो खलु 
से तस्स अतिवायाए आउट्टति | समणोवासयस्स ण॑ भते ! पुव्वामेव वण॒स्सइ- 
समारंभे पच्चक्खाए से य पुढविं खणमाणे अश्नयरस्स रुक्खस्स मूल छिंदेजा 
से ण॑ भेते ! त॑ वये अतिचरति ! णो तिणद्े समहे नो खलु तस्स अइवायाए 
आउट्टति। 
भगवर्तासत्रशतक ७ उद्देश १ सू० ॥ २६३ ॥ 
वृक्ति--अमणोपासकाधिकारादेव “समणोवासगे” त्यादि प्रकरणम, 
तत्र च “तसपाणसमारंभे” त्ति त्रसवधः नोखलु से तस्स अ्रतिवायाए 
आउद्टइ” क्ति न खलु असो “तस्य” त्रसप्राणस्य “अतिपाताय” वधाय “आ- 
वत्तेते” प्रवत्तेते इति “न संकल्पवधो5सो” संड्डूल्पवधादेव च निवृत्तापसो, 
न चेष तस्य संपन्न इति नासावतिचरति वतम” 
भावाथे--भगवान्‌ गोतम स्वामी श्री भ्रमण भगवान्‌ महावाौर स्वामी 
से प्रश्ष करते हैं कि--हे भगवन्‌ ! किसी श्रमणोपासक ने अस जीवों के समा- 
रंभ का पहिले ही त्याग किया हुआ है, किन्तु पृथ्वीकाय के जीवो के समारंभ 
का उसे त्याग नहीं है | यदि पृथ्वी को खनता ( खोदता ) हुआ वह किसी 
अन्य त्रस प्राणी की हिसा करदे तो क्‍या हे भगवन ! वह अपने ग्रहण 
किये हुए बत को अ्रतिक्रम करता है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्रीमगवान 
कहते हैं कि -हे गोतम ! वह अपने ग्रहण किये हुए बत का अतिक्रम नहीं 
करता । क्योंकि-उस का संकल्प त्रस जीव के मारने का नहीं है | अतएव वह 
अपने गत में दृढ़ है| पुनः प्रक्ष हुआ कि हे भगवन्‌ ! किसी श्रमणोपासक ने 
वनस्पतिकाय के समारंभ करने का परित्याग कर दिया, यदि फिर वह पृथ्वी 
को खनता हुआ किसी अन्य वृक्ष के मूल को छेदन करदे तो क्या वह अपने 
अहण किये हुए वत का अतिक्रम कर देता है अर्थांत्‌ क्या इस प्रकार करने 
से उसका नियम टूट जाता है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्रीभगवान्‌ प्राति- 
पादन करते हैं कि-हे गोतम ! वह पुरुष अपने ग्रहण किये हुए नियम को 
उल्लेघन नहीं करता | कारण कि-उस का सकलल्‍प वनस्पति-छेदन का नहीं है । 
इसी प्रकार किसी समय मारने का संकल्प तो नहीं होता, परन्तु मारना 
पड़ जाता है। जेसिकि--कल्पना करो कोई बालक सम्यक्तया विद्याउध्ययन 
नहीं करता तब उसके माता पिता तथा अध्यापकादि उसको शिक्षा के लिये 
मारते भी है। इस प्रकार की क्रियाओं के करने से उनके व्रत में दोष नहीं दे 
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क्योंकि--उनके संकल्प उसको शिक्षित करने के ही होते है नतु मारने के। एवं 
कोई बेच्य या डाक्टर किसी रोगी के अंगोपांग छेदन करता हो तो उसके 
बत में दोष नहीं है। फ्योंकि-टउसके भाव उस रोगी को रोग से विमुक्क करने के 
हैं नतु मारने के | ऐसे अनक दृष्टान्त विद्यमान हैं, जिनका सारांश भावों पर 
अवलम्बित है | सो ग्रहस्थ न जो जानकर, देखकर वा संकल्प कर निरपराधी 
जीव के मारन का परित्याग किया हुआ है, वह अपने नियम को विवेक तथा 
सावधानता पूर्वक खुख स पालन कर सकता है | हां यह बात अवश्य मान- 
नी पड़ेगी कि-उक्त नियम वाले ग्रृहस्थ को प्रत्येक काये करते समय विवेक 
ओर यत्न रखना होगा | 

इस नियम को शुद्ध पालन करन के लिये भ्रीभमगवान ने इस श्रत के 
पांच अतिचार प्रतिपादन किए है| जसेकि-- 

तयाणन्तरं चर्ण धूलगस्स पाणाइवाय वेरमणस्स समणावासए खरं पश्च 
अइयारा पेयाला जाणियव्वा न समायारियव्वा तंजहा-बंधे वहे छाविच्छेए अइ- 
भारे भत्तपाणवाछेए ॥ १॥ 

( उपासकदशाइसत्र श्र० १॥ ) 

भावाथ--जब श्रमणोपासक सम्यकत्व रत्न के पांच मुख्य अ्तिचारों 
को सम्यक्तयः दर कर दे तब उसको चाहिए कि-स्थूल प्राणातिपात वरमण जो 
प्रथम अनुव॒त धारण किया हुआ है, उसके भी पांच अतिचार समझे किन्तु 
उन पर आचरण न करे। क्योकि--अआचरण करने स उक्त नियम भंग 
है।जाता है । वे अतिचार निम्न प्रकार वर्णन किय गये है। जैस-- 

बन्‍्धआतिचार--पशु वा मनुष्यादि का निदेयता स बांधन को बन्धअति- 
चार कहते हैं । उस का आचरण करने स पशु आदि का परम दुःख पूर्वक समय 
व्यतीत करना पड़ता है ओर बान्धन वाल का प्रथम बत भंग हा जाता है। अतः 
यदि किसी कारण से किसी जीव का वांधना भी पड़ जाय ता उसको कठिन बंधनों 
स॒ न बांधना चाहिये। जस कि-व्यवहार पक्त में गा, वृषभ, अश्व, गज श्रादि 
पशु बांधन पड़ते हैं, परन्तु बंधन करत समय कठिन बंधन का अवश्यमव 
ध्यान रखना चाहिये | ताकि-एसा न हों इस अनाथ पशु आदि के प्राण ही 


१ इंह खलु आखशणंदाइ समणे भगव महावंरे आणंद समणोवासग एवं वयासी--एवं खलु 
आशणंदा ' समणोवासा रा अभिगयर्जावार्जावेएं जावअणइक्रमाशज्जणं सम्मत्तस्स पंच अइयारा 
पेयाला जाणियव्वा न समायारियव्वा तंजहा- संड्आा कहुखा विद्ञगच्छा परपासंडपर्ससा परपासडसथवे ॥ 
यह पाठ उपासकदशाइगसत्र के प्रथम अध्ययन में आता है । इसके आग ब्रतों के अतिचारों का 
वरणन कियागया हैं। इस सूत्र का अर्थ प्राग्वत्‌ ही है ॥ 
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विमुकत होजाएं वा उसके श्वास का निरोध होजाए या वह खुखपू्वेक चल 
फिर न सके। एवं जो केवल दृष्ट्रिराग के वश हात हुए शुक (तोते) आदि पाक्तियों 
के। आयुभर के लिये कारावास में बन्द कर देते हैं वे व्याक्ति भी अनुचित 
क्रियाएं ही करते हैं । क्‍्योंकि-उस पक्तिवर्ग ने उन बांधने वालों का कोई 
भी अपराध नहीं किया था, निरफप्राध ही उसको बन्धन में ज़कड़ दिया। 
अतणएव इस प्रकार का अभ्यास न करना चाहिए । अन्यथा पाप का 
बोभा सिर चढ़ाना पड़ेगा । 

२ वधश्रतिचार--निदेयतापू्वंक पशु वा मनुष्यादि के मारने को वध- 
अतिचार कथन करते हैं। उसका आच रण करना निषिद्ध है, क्‍्योंकि-निदेयता- 
पूर्वक ओर क्रोध के वशीभूत होकर जो मारना है वह प्रथम वत को कले- 
कित करता है । अतएव यदि उक्त क्रियाओं के करने का अवसर प्राप्त भी 
हो जाए तो निदेयतापूवेक बतांव न होना चाहिए । उक्त क्रियाएं केवल शिक्षा 
पर ही निभर हो। 

३ छुविछेदातिचार--पशु वा मनुष्यादि के अगोपांग का छेदन करना 
छुविच्छेदातिचार कहा है । उसका सव्वेथा परित्याग करदेना चाहिए । 
क्यों।कि--इस प्रकार करने से वे पशु आदि वगे अंगहीन होजाते हैं ओर जो 
अगोपांग के छेदन करने वाला होता है, उसके भाव निर्दूयता की ओर अधिक- 
तर झुक जाते हैं | अ्रतणव प्रथम ब्रत की रक्षा के लिये उक्त क्रियाएँ कदापि 
न करनी चाहिएं | 


४ अतिभारातिचार--चोथा अ्रतिचार अतिभाररूप है। जो व्यक्तियां 
पशु आदि के ऊपर श्रतिभार लादती दैं, उन्हें अपना स्वार्थ ही प्रिय होने 
के कारण पशुआदि के दुःखों की कुछ भी चिन्ता नहीं रहती, जिस का फल 
यह होता है कि-पशु आदि अकाल में ही झूृत्यु को प्राप्त होजाते है और 
निरदेयता बढ़ जाती हैं । अतएव पशु आदि की शाक्ते को देखकर (फेर शक्ति से 
न्‍्यून उस से काम लिया जाए वा भारादि लादा जाए, तब ही बत भली प्रकार 
से पाला जा सकता है। इसके अतिरिक्न इसका भी ध्यान रखना चाहिए कि- 
अन्य किसी के पशु वगे को देखकर उसकी भांति विना विचार किये कवल 
दखादेखी से पशु आदि के साथ निरदेयतापूवंक बतांव न किया जाए। 

४ भातपानीव्यवच्छेदातिचार--पशु आदि जीवों के अन्न पानी का 
व्यवच्छेद करने का नाम भातपानीव्यवच्छेदातिचार है। यह भी शत में दोष 
का कारण है| क्योंकि-जो किसी का वेतन न देना वा वेतन देने में विलम्ब कर 
देना अथवा जो समय पशु आदि के खाने का हो उसकी स्मृति न 
रखना अथवा यावन्मात्र में पशु वा मलुष्यादि अपने अधिकार रहने वाले है 
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उनकी यथोचित रक्षा न करना ये क्रियाएं हैं इन से प्रथम वत में दोष लगता 
है । अतएव उछ पांचों प्रधान दोषों से रहित प्रथम अनुबत का पालन 
करना चाहिए। 


धूलाओ मुसावाआओ वेरमरां 
| ठाणांगसू-स्थान ५ उददश ॥ १ ॥ 


जब प्रथम अनुवत का पालन किया जाए फिर द्वितीय अनुव॒त को 
शुद्धतापूवंक पालन करना चाहिए । कारणकि-सत्यत्रत सववे वतों में परम 
प्रधान है, आत्मविशुद्धि का परमोत्कृष्ट मार्ग है, लोक में प्रत्येक गुण का भाजन 
है । परन्तु सत्यवत के भी दो भेद हैं, जसोकि-द्रव्यसत्य और भावसत्य । दढ़ 
प्रतिशा का ही नाम द्रव्य सत्य है, और जो पद्‌ द्वव्यों के गुण पर्यायों को भली 
भांति जानना हैं तथा उन्हीं पर्यायों के अनुसार सत्य भाषण करना है उसे 
भावसत्य कहाजाता है । अतएव भाव सत्य के लिए ज्ञानाभ्यास वा 
शाखशभ्रवण का अभ्यास अवश्यमेव करना चाहिए | सो भ्रावक के सम्यकक्‍त्व 
बत के होजाने से भावसत्य ता होता ही है, परन्तु द्वव्यसत्य के लिये शाख- 
कार ने स्थूल शब्द दे दिया है । क्योंकि-गहस्थावास में रहते हुए गृहस्थ से 
सबेधा सषावाद का त्याग तो हो ही नहीं सकता ।अतएव वह स्थूल मृषा- 
याद का तो त्याग अवश्य कर दे । जैसेकि-- 

१ कन्‍्यालीक--कन्याओं के लिये असत्य भाषण न करे। 

२ गवालीक-गो अआ्रादि पशु वर्ग के लिये अ्रसत्य न बोले । 

३ भूम्यलीक--भूमि के लिये असत्य का भाषण न करे। 

४ न्यासापहार--किसी ने विश्वास-पात्र पुरुष जान कर विना साक्तियों 
के वा विना लिखत किये वस्तु को धरोहर रख दिया जब उसने वह वस्तु मांगी 
तो कह देना कि--मुझे तो उक्त पदार्थ की खबर ही नहीं है, न मेंने उस पदार्थ 
को देखा है इत्यादि बाते करना । 

४ कूटसाक्षी-असत्य साक्षी देना इत्यादि अनक भद स्थूल मृषावाद 
के हैं। सो दूसर अनुवत के पालन करन वाला उक्क प्रकार के असत्य भाषणों का 
परित्याग कर दे । फिर इस थत की शुद्धि के पांच अतिचारों (दोषों) का भी 
परिहार करदे | जैसेकि-- 

तयारान्त्तरं चणं धूलगस्स मुसावाय वरमण॒स्स पश्च अहयारा जाणियतब्या 
न समायरियव्वा तंजहा--सहसाअब्भक्खाणे रहसाअब्भक्खाणे सदारमंत- 


भेए मोसोवएसे कूडलेह करणे | 
डउपासकद्शांग स्‌ . अर, ॥ १ ॥ 


भावाथे--जब प्रथम अनुवत का खरूप झवगत हा जावे तव द्वितीय 


( रैध्ए ) 


अनुक्त के स्वरूप को जानना चाहिए । और वे पांच अतिचार जानकर 
आखसेवन न करने चाहिएं जसेकि-- 

१ सहसाभ्याख्यान--किसी का बिना विचारे कलंकित कर देना अर्थात्‌ 
असत्य दोषारोपण करना । 

२ रहस्याभ्याख्यान--किसी के मर्म को प्रकट करना वा गुप्त बातों का 
प्रकाश करना | 

३ स्वदारामंत्रभेद - अ्रपनी स्त्री की गुप्त बातों को प्रकाश करना, उप- 
लक्षण स गृह सम्बन्धी बातों का प्रकाश करना । क्‍ द 

४ सपा उपदेश--अन्य आत्माओं को असत्य बोलने के लिये प्रस्तुत 
करना । 

४ कूटलेखकरणअतिचार--असत्य लेख लिखने, असत्योपदेश लिखने 
तथा व्यापारादि में असत्य लेखों द्वारा काम लेना । यह पांचवाँ अतिचार है। 
उक्त पांचों अतिचारों को छोड़कर शुद्धतापूर्वक द्वितीय अनुथत का पालन 
करना चाहिए । क्‍ 

जब दूसरा अनुवत ठाक प्रकार पालन कर लिया जाय फिर तृतीय 
अखुघत को इस प्रकार पालन करना चाहिए | जेसेकि-- 

धूलाओ अदिन्नादाणाओ वेरमर्ण । 
ठाणांगसत्रस्थान ५ उददेश १॥ 

भावाथ--भ्रावक को ठृतीय अरखुत्त में स्थूल चोरी का परित्याग 
करना चाहिए । जसे कि -विश्वास-घात द्वारा लोगों को लूटना, मार्ग में लूटना 
संधि-छेदन करना, गॉठ कतरना, अ्रन्य के तालों के खोलने के लिए कुंचिका 
बनाकर पास रखना तथा विना आज्ञा किसी की वस्तु को उठाना | इसका 
नाम चोरी है, परन्तु इस स्थान पर स्थूल शब्द चोरी का विशेषण इसलिय 
ग्रहण किया गया है कि-जो सूच्म चोरी है उसका ग्रहस्थी से त्याग नहीं 
होसकता | क्योंकि--घर सम्बन्धी वा व्यापार सम्बन्धी सूच्म चोरियां अनक 
प्रकार से वर्णन की गई हैं। यथा--कोई अपनी हृद्दट पर किसी व्यापारी का 
गुड़ बेच रहा है, परन्तु कुछ गुड़ की डलियाँ अपने मुख में भी डालता जा 
गहा है, इस प्रकार की क्रियाएं करने से उस चोरी का तो दोष लगता हे 
परन्तु लोग उसे चोर नहीं कहते | सो इस प्रकार की क्रियाएं अगर अज्ञा- 
नता वश कर भी ली जाएं तो विशेष पाप नहीं । किन्तु जिनके करने से चोर 
संज्ञा पड़े वे क्रियाएं सर्वधा न करनी चाहिएं । एवं द्वबव्य ओर भाव 
रूप चोरी का सर्वथा त्याग करना चाहिए । सो द्रव्य चोरी का तो इस 
स्थान पर वर्णन किया गया है, किन्तु भाव चोरी का स्वरूप नहीं 


( १६६ ) 


दिखाया | सो भाव चोरी उसका नाम है जो निज गुण से बाहिर के पुद्द- 
लादि पदार्थ हैं उनके परित्याग होने के परिणाम होने हैं । इसके श्रतिरि- 
क्त शाखकार ने द्रव्य चोरी की रक्षा के वास्ते पांच अतिचार प्रतिपादन 
किये है जो ग्रृहस्थधर्म के पालन वाले व्यक्ति को कदापि आसेवन न करने 
चाहिएं। जैसेकि-- 

तयाणन्तरं चणं थूलगस्स अदिण्णादाण वेरमणस्स पंच अहयारा 
जाणियव्वा न समायरियव्या तंजहा--तेणाहड़े तकरप्पओगे विरुद्धरजाइकमे 
कूडतुलकूडमाणे तप्पडिसख्वगववहारे ॥।३॥ 

भावाथे--द्विताय अखुग्त के पश्चात्‌ तृतीय अ्रण॒ुवत का वर्णन किया 
जाता है। जो कि-स्थूल अदक्तादानत्यागरूप वत है। उसके भी पांच अति- 
चार वर्णन किये गए हैं जो कि--जानने योग्य तो हैं परन्तु आसेवन करने 
योग्य नहीं हैं । जेसेकि-- क्‍ 

१ स्तेनाइत--लालच के वश होते हुए चोरी का यहुमूल्य पदार्थ अल्प 
मूल्य में लेना | परन्तु जब बहुमूल्य वाले पदार्थ को अल्प मूल्य में लिया 
जायगा तो अ्रवश्यमेव संदेह होसकता है कि- यह पदार्थ चोरी का है जिससे 
चोरों की जो दशा होती है जिसे लोग भली भांति जानते हैं, वही उसकी 
होती है | क्योंकि--चोरी का माल लेने वाला भी एक प्रकार का चार है। 

२ तस्करप्रयोगातिचार--चोरों को प्रेरित करना कि- तुम आजकल 
व्यर्थ कालक्षेप क्यों कर रहे हो ? चोरी करो, तुम्हारी चोरी का माल हम 
विक्रय कर देंगे | इस प्रकार करन से तृतीय अणुबव॒त में दोष लगता है। 

३ विरुद्धराज्यातिक्रम- राजा की आज्ञा का पालन न करना । जैसे 
कि-राजा की आज्ञा हुई फ्ि-अमुक राजा के देश से व्यापार मत करो, 
परन्तु उसकी आज्ञा पर न रह कर उस देश से व्यापार करते रहना । सो जो 
राजा न्याय से राज्य शासन कर रहा है उसकी आशा का उल्लंघन कर देना 
यह भी उक्त बत में दोष का कारण है । 

४ कूटतुलाकूटमानातिचार--तोलने और मापने में न्‍्यूनाधिक करना। 
क्योंकि-इस प्रकार करन से व्यापार का नाश होजाता है | यदि यह विचार 
किया जाए कि--इस प्रकार से लक्ष्मी की वृद्धि होजाएगी तो यह विचार 
अतिनिकृष्ट है: क्योंकि लचष्मी की स्थिति न्याय से होती है नतु श्रन्याय से । 
अतएव धमे और व्यापार की शुद्धि रखने के लिये व्यापारी वर्ग का उक्त 
दाष पर अवश्य विचार करना चाहिए। 

४--तत्प्रतिरूपकव्यवहार-शुद्ध वस्तु में उसके सदश वा उसके 
झसदश वस्तु मिला कर बेचना । जैसिकि-दुग्ध में जल, केशर में कसंबा, घृत 


( २०० ) 


में चरबी तथा अफाम में धतुरादि का प्रयोग करना | इस अतिचार का यह 
मन्तव्य है कि--लालच के वश होते हुए शुद्ध वस्तुओं में श्रशुद्ध वस्तुओं का 
प्रयोग कर देना | सो ये पांचों अतिचार (दोष ) दृतीय श्रणुब्त के हैं। जो 
ग्ृहस्थ उक्त शत के पालन करने वाला है, उसको योग्य हे कि-अपने 
उपयोग के द्वारा उक्त दोषों के दूर करने का उपाय करता रहे | कारण 
कि--जब तक किसी वस्तु पर ध्यान पूर्वक विचार नहीं किया जायगा तब तक 
उसके पालन करने से असुविधा बनी रहेगी। अतएव जब उस पर ठीक 
ध्यान दिया जायगा तब वह नियम ठीक पल जायगा । 

जब भ्रावक ठतीय श्रण॒ुव़त को ठीक प्रकार से समभले फिर चतुर्थ 
अखुबत के जानने की ओर चिक्त को आकर्षित करे । जसेकि-- 

स्वदारासतोष-- 
ठाणांगसत्रस्थान ५ उद्देश ॥ १॥ 

भावारथ- भ्रावक अपने चतुर्थ अणुत्रत में परखी आदि का त्याग 
करके केवल स्वदारसंतोष वत पर ही अवलम्बित रहे तथा देवी ओर 
तियेश्वणी के संग का सर्वथा परित्याग कर दे । कारण कि-ब्रह्मचर्य बत 
दोनों लोकों में कल्याण करने वाला है ओर शारीरिक बल के प्रदान करने 
वाला भी है| अतएव अपने चंचल मन को वश करके इस वत को शुद्धता 
पूवेक पालन करना चाहिए | 

स्मृति रहे कि गहस्थ लोग इस वत का पालन एक करण ओर एक 
योग से ही कर सकते हैं, जैसेकि--“करूं नहीं कायसा” अर्थात्‌ परखी आदि 
का संग काय द्वारा नहीं करूंगा | क्योंकि--मोहनीय कर्म के उपशम करने के 
लिए और व्यभिचार रोकने के लिये ही विवाह संस्कार की प्रथा चली आती 
है। सो उक्त कार्य में संतोष धारण करना ही सर्वोत्तम कर्तव्य है । परन्तु 
स्वदारा के साथ भी मेथुन कीडा दिन में न करनी चाहिए । नांही धर्म तिथियों 
में उक्त क्रियाएँ करनी चाहिएं तथा परख्रियों के साथ उपहास्यादि क्रियाए 
न करनी चाहिए। साथ ही इस श्रणुव॒त क जो पांच अतिचार रूप दोष हैं 
उन्हें त्यागना चाहिए । जैसेकि-- 


तयाणंतरं चरण सदारसंतोसिए पंच अइयारा जाणियव्वा न समाय- 
रियव्वा तंजहा--इत्तरिय परिग्गहियागमणे अपरिग्गहियागमणे अणंगकीडा 
परविवाहकरणे कामभोगातिव्वाभिलासे | 


उपासकदशाइसूत्र अ० ॥ १॥ 
भावारथ-स्वदारासंतोषरूप चतुर्थ श्रणुब्त के पांच अतिचार रूप दोष 
प्रतिपादन किये हैं। जसेकि-- 


( २०१ ) 


१ इत्वरकालपरिग्ृहीतागमन-कामबुद्धि के वशीभूत होकर अगर इस 
प्रकार विचार करो कि-मेरा तो केवल पर स्त्री के गमन करने क। ही त्याग है 
इसलिये किसी रख्त्री को विशेष लोभ देकर कुछ समय के लिये अ्रपनी स्त्री 
बना कर रख लू ते। क्या दोष है ? तो उसका यह विचार स्वेथा अयुक्त है 
क्योंकि-इस प्रकार करने से वह खदारासंतोषग्रतअ्तिचार रूप दोष से 
कलंकित होजाता है। कतिपय आचार्य इस सूत्र का श्रर्थ इस प्रकार से भी करते हैं 
कि-यदि लघु अवस्था में ही विवाह संस्कार होगया हो तो यावत्काल पयेन्‍्त 
उस स्त्री की अवस्था उपयुक्त न होगई हो तावत्कालपर्यन्त उसके साथ समागम 
नहीं करना चाहिए, नहीं तो वत कलंकित होजाता है । 

२ अपरिग्रहीताग मन--जिस का विवाह संस्कार नहीं हुआ है जैसे 
वेश्या, कुमार्री कन्या, तथा अनाथ कन्या इत्यादि | उनके साथ गमन करते समय 
अगर विचार किया जाय कि-मेरा तो केवल परस्त्नी के संग करने का नियम 
है, परन्तु ये तो किसी की भी ज्ली नहीं है । इसालिए इनके साथ गमन करने से 
दोष नहीं; तो उलका यह विचार अयुक्त है। क्योंकि-इस प्रकार के कुतक से 
उक्त बत को कलेकित किया जाता है। कतिपय आचाये इस प्रकार से भी उक्क 
सूत्र का अथे करते हैं कि--यदि किसी कन्या के साथ मंगनी होगई हो परन्तु 
विवाह संस्कार नहीं हुआ है।, ओर उसी कन्या का किसी एकान्त स्थान में 
मिलना होगया हो तो भावी स्त्री जान कर यादि संग किया जाएगा तब भी 
उक्त नियम भंग हो जाता है । 

३ अनंगक्रीड़ा--काम की वासना के वर्शाभूत होकर परसख्री के साथ 
कामजन्य उपहास्यथादि क्रियाएँ करनी तथा काम जागृत करने की आशा 
पर पर-स्त्री के शरीर को स्पश करना वा अन्य प्रकार से कुचए्ा।एँ करनी य सब 
क्रियाएँ उक्त बत को मलीमस करने वाली मानी जाती हैं। अतः इनका 
सर्वथा परित्याग कर देना चाहिए । 

४ परविवाहकरण “अपने सम्बन्धियों के छोड़ कर पुण्य प्रकृति जान 
कर वा लोभ के वर्शामूत होकर परविवाह करन के लिए सरदेव उद्यत रहना 
यह भी उक्त बत के लिये अतिचार रूप दाप हे। क्योंकि-मंथुन प्रवात्ति करना 
पुण्य रूप नहीं हुआ करता। बृत्ति में भी लिखा है --परविवाहकरण' त्ति-परेषाम्‌ 
आत्मन अत्मीयापत्यभ्यश्र व्यातिरिक्तानां विवाहकरणं परविवाहकरणम । अयमभिप्राय:-स्वदार- 
संतोषेणो हि नयुक्कः परेषां विवाहादिकरणेन मेथुननियोगोइनथका विशिष्टविरतियुक्कत्वादित्येव- 
मनाकलयत; पराथकरणोद्रततया अ्रतिचारोध्यमिति”--इसका अ्रथ प्राग्वत्‌ है । तथा 
कोई २ आचाये इस सूत्र का अथ यह भी करते हैं कि-यदि किसी कन्या का 
सम्बन्ध विवाह संस्कार से पूर्व ही किसी अन्य पुरुष के साथ होगया है, 
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तो उस सम्बन्ध को तुड़वा कर अपने साथ वह सम्बन्ध जोड़ना भी एक प्रकार 
का श्रतिचाररूप दोष है क्योंकि--वह एक प्रकार से परख्री ही है । 

५ कामभोगतीवामभिलापा--काम भोग सेवन की तीव्र अभिलाषा 
रखना । “कामभोग” से शब्द, रूप, गंध, रस और स्पशे इन पांचों का बोध 
माना है तथा विषय की वृद्धि के लिये नाना प्रकार की ओपधियों का सेवन 
करना, धातु आदि बलिष्ट पदार्थों का आसेवन करना, सदैव काल श्रुति का 
विषय सवन की ओर लगा रहना, इत्यादि क्रियाआ। से उक्त ॒त मलिन हो 
जाता है| अतएव उक्क पांचों अतिचाररूप दोषों को छोड़ कर उक्त बत शुद्धता 
पूवंक पालंन करना चाहिए जिससे मनोकामना की शीघ्र सिद्धि होजावे । 

जब ग्ृहस्थ चतुर्थ स्वदारा संतोष ब्रत को धारण करले फिर उसको 
पंचम अणुत्रत धारण कर लेना चाहिए जैसेकि-- 

इच्छापरिमाणे 


ठाणांगसृत्र स्थान ५ उद्देश १| 

इस अखुत्॒त का अपर नाम इच्छापरिमाणश्त भी है। क्योंकि - आत्मा 
की अनंत इच्छाएं है । सो वह आत्मा इच्छा के वर्शाभूत होता हुआ ही दुःखा 
का अ्रचुभव करता रहता है | यावत्‌काल यह संतोषब्रत को धारण नहीं करता 
तावत्काल पयेनत इसको खुखों की प्राप्ति भी नहीं हो सकती क्‍्योंकि-शास्त्र 
कार मानते हैं कि-संसार में परिग्रह के समान कोई भी बंधन नहीं है । जीव 
जब इसके वर्शाभूत हो जाते हैं तब धम्म कम वा सांसारिक सम्बन्ध सब 
छुट जाते हैं । 

इतना ही नहीं किन्तु इसके लिये जिनस अति प्रेम ( राग ) होता है 
उनके साथ संग्राम करना पड़ता है, वध ओर बंधन का यह मुख्य कारणी- 
भूत है। चतुगेति रूप संसार चक्र में इसके कारण से जीव भटकते फिरते हैं 
यावन्मात्र संसार में अकृत्य काये हैं अविविकी आत्मा इसके लिये प्रायः सव 
कर बैठते हैं। अतएव शास्त्रकार प्रातिपादन करते हैं कि इच्छा का परिमाण 
अवश्य होना चाहिए | 

यद्यपि शास्त्रों में प(रअह के अनेक भेद प्रातिपादन किये गए हैं तथापि मुख्य 
दो ही भेद होते हैं जसेकि-द्वव्य परिग्रह ओर भाव परियग्रह। द्रव्य परिग्रह धन 
धान्यादि होता है ओर भाव परिय्रह अन्तरंग मोहनीय कर्म की प्रकृति रूप है। 
सो जब मोहनीय कमे की प्रकृतियां क्षयोपशम भाव में होजाएँ तब द्रव्य परिग्रह 
का परिमाण सुखपूर्वक किया जा सकता है, अ्रतः ग्रहस्थ अपने निर्वाह का 
ठीक अन्वेषण करता हुआ पंचम स्थूल परिग्रह अणुब्त का परिमाण करले । 
क्योंकि-इच्छा का जब परिमाण होजाएगा तब उस आत्मा को संतोपरूपी 
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रत्न उपलब्ध होजाता है जिस के कारण से वह खुखपूवेक अपना जीवन 
व्यतीत करसकता है। सो धन, धान्य, क्षत्र,वाहन, गृह, दास, दासी आदि का 
यावन्मात्र परिमाण किया गया हो उस को फिर उसी प्रकार पालन करना 
चाहिए | क्योंकि--इस अ्र॒ण॒ुव़त के भी पांच ही अतिचार रूप दोष बरणेन 
किये गए हैं जैसेकिं-- 

तयाशन्तरं चरण इच्छापरिमाणस्स समणोवासएणं पश्च अइयारा जाणि- 
यव्वा न समायरियव्वा तंजशा--खे त्तवत्थु पमाणाइकमे हिरएण सुवण्ण पमा- 
णाइकमे दृषयचउप्पय पमाणाइकमे धरणधान्नपमाणाइकमे कुवियपमाणा- 


इकमे ॥ 

भावाथे -चतुर्थ अणुव्त के पश्चात्‌ श्रमणोपासक को इच्छा पारिमाण 
अनुवत क पांच अतिचार जानने चाहिए किन्तु उन पर आचरण न करना 
चाहिए जसकि-- 

? क्षेत्रवास्तुकप्रमाणातिक्रम-नक्षेत्र ( भूमि ) वा ग्रह्यदि का यावन्मात्र 
परिमाण किया गया हो जैसेकि--इयान्मात्र हलों की भूमि का में परिमाण 
करता हूं तथा आरामादि का परिमाण करता हूं । इसी प्रकार हट्दट हवेली आदि 
का पारिमाण करता हूं सा यावन्मात्र परिमाण किया हुआ हो उसे अतिक्रम न 
करना चाहिए | यद वह परिमाण उल्लेघन किया जायगा तब उक्त अणुशत में 
अतिचार रूप दाप लग जायगा अतएव परिमाण करते समय सवे प्रकार 
से विचार लना चाहिए जिस स फिर बत में दोष न लग जावे । 

२ हिरणय खुवरणप्रमा णातिक्रम-घरटित और अधाटेत चाँदी और सब 
का यावन्मात्र परिमाण किया गयाहो उस परिमाण को अतिक्रम न करना 
चाहिए। जब उक्त पदार्थ परिमाण से अ्रधिकर बढ़ जाएँ तब लोभ के वशीभूत 
होकर इस प्रकार का विचार उत्पन्न नहीं करना चाहिए कि-यह पदार्थ पुत्र की 
निश्राय है, यह पदाथ धर्मपत्नी की निश्राय किया गया है तथा यह पदार्थ 
जब पुत्र उत्पन्न हागा उसके जन्मात्सव में लगा दिया जायगा । इन संकल्पों 
से उक्त बत दूषित हाजाता हैं। अ्रतएव जिस प्रकार उक्त पदार्थों का परिमाण 
किया हुआ है उस परिमाण को उसी प्रकार पालन करना चाहिए यदि उद्त 
प्रकार पालन नहां किया जायेगा ता उक्त बत मलिन हाजायगा | 

३ धनधान्य प्रमाणातक्रम-यावन्मात्र धन ओर धान्यादि (अनाज) 
का परिमाण किया गया ह। उसको अतिक्रम कर देना उक्त शत में दोष का 
कारण है । अतएव उक्त परिमाण विधिपूर्वक पालन करना चाहिए | घन 
आदि की वृद्धि हो जाने पर कुतकों द्वारावबत को मलिन न करना चाहिए । 
जेसेकि- परिमाण में ने किया है इसलिये पदार्थ को में अपनी स्वाधीनता में 
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नहीं रख सकता । दूसरा तो इसे रख सकता है सो उस के नाम का रहा । ये 
कुतक हैं । अ्रतण्व इस प्रकार नहीं करना चाहिए । परिमाण करते समय 
अपने निवाह का ध्यान रखना चाहिए ताकि पश्चात्‌ बत भग्न न हो जाए । 

४ द्विपद चतुप्पद पारिमाणातिक्रम-यावन्मात्र दास दासी तथा पशु 
आदि का परिमाण किया गया हो उसकी अ्रतिक्रम न करना चाहिए । यदि 
परिमाण अतिक्रम किया जायगा तब उक्त वत मलिन होज़ायगा अतपएव परि- 
माण अतिक्रम न करना चाहिए | 

४ कुंपदपरिमाणातिक्रम-घर का यावन्मात्र उपकरण है जैसे-थाली, 
कच्चोल, कटोरा आदि उसका परिमाण करना चाहिए। परन्तु जितना परिमाण 
किया गया हो उस परिमाण को अतिक्रम न करना चाहिए । इस प्रकार पंचम 
अणुत्रत को शुद्धतापूर्वक पालन करना चाहिए । 

श्री भगवान ने ग्ृहस्थों के लिये पांच अणुबतों की रक्ता के वास्ते तीन 
गुणव॒त प्रतिपादन किये हैं। क्योंकि--इन गुणबतों द्वारा पांच अणुब॒तों की 
भली प्रकार से रक्ता की जासकती है जैसेकि दिगव्रत के द्वारा बाहिर के क्षेत्र 
के जीवों को अभयदान देने से प्रथम अणुत्रत को लाभ पहुंचता है | परिमाण 
से बाहिर जाना बंद होने से उस क्षेत्र में असत्य बोलने का भली प्रकार नियम 
पल जाता है जिससे द्वितीय अणुव॒त को लाभ पहुंचता है, क्षेत्र के परिमाण 
से वाहिर क्षेत्र मे चोरी आदि का भी भली प्रकार नियम पल जाने से तृतीय 
अखुबत को लाभ होजाता है । मैथुन का परित्याग होने से चतुर्थ अणुव्॒त को 
लाभ होता है। इसी प्रकार बाहिर के क्षेत्र में कप विक्रय न होने से पंचम अणुब्॒त को 
लाभ पहुंचता है । सो इन गुणवतों द्वारा पांचों ही अणुत्रतों को लाभ पहुंच जाता 
है । इसलिये इनको गुणबत कहते हैं।दिख्वत-इस बत को कथन करने का यह 
तात्पये हे कि--असंख्यात योजन परिमाण का लोक है; उसमे जीव दो प्रकार 
से गति करते हैं एक द्रव्य से ओर दूसरे भाव से | सो गमन क्रिया द्रव्य से काय 
द्वारा होसकती है ओर भाव से कम्मों द्वारा । इसी क्रम को द्वव्य और निश्चयदि- 
खत भी कहते हैं। सो श्रावक को उक्त शत दो प्रकार से धारण करना चाहिए | 
जैसेकि-निश्चय से वे कम न करने चाहिएं जिन से संसार चक्र में परिभ्रमण 
करना पड़े | व्यवद्दार से काय द्वारा दश दिशाओं (पूर्व पश्चिम दक्षिण उत्तर ऊंची 
ओर नौची यह छे दिशा ओर चार विदिशा ) में जाने का परिमाण होना चाहिए 
ओर यावन्मात्र परिमाण किया हो उसको अतिक्रम न करना चाहिए। 
इसी लिये इस गुणवत के भी पांच ही अतिचार वणन किये गए हैं। जैसोकि- 

तयाणंतरं चणं दिसिवयस्स पश्च अइयारा जाणियव्वा न समायरिय- 
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ब्वा तंजहा-उड्डदिसिपमाणाइकमे अहोदिसिपमाणाइकमे तिरिय दिसि 


पमाणाइकम खेत्तवुदही सइअन्तरद्धा ॥| 

भावार्थ--पंचम अखुत्रत के पश्चात्‌ छुठे दिग्वत के पांच अतिचार 
जानने चाहिएं परन्तु आचरण न करना चाहिए । जैसेकि-- 

१ उध्वेदिशापरिमाणातिक्रमातिचार-यावन्मात्र ऊध्वे दिशामें जाने 
का परिमाण किया गया हो। उसको अतिक्रम करना प्रथम अतिचार है । 

२ अधादिग पारिमाणातिक्रम अ्रतिचार-नी ची दिशा में यावन्मात्र जाने का 
परिमाण किया गया हो, उस पारेमाण को अ्रतिक्रम करना इस बत का 
डुसरा अरतिचार है । 

३ तियक्‌ दिग परिमाणातिक्रम अतिचार-यावन्मात्र तियेग दिशा में 
गमन करने का परिमाण किया हो । जसाकि-अपने नगर स चारों ओर हज़ार 
२ योजन वा कास तक जानेका परिम/ण कर लिया हो परन्तु फिर उस परि- 
माण का अतिक्रम कर जाना इस ब्रत का तीसरा अतिचार है । 

४७ ज्षत्र वृद्धि-यावन्मात्र परिमाण किया गया हो उस पारिमाण में पर- 
स्पर न्यूनाधिक कर लेना। जेसेकि-पू्वेदिशा में जाने का सो योजन का परिमाण 
किया गया हो ओर सो ही योजन पश्चिम दिशा में जाने का पारिमाण है। 
परन्तु पूर्व दिशा में विशेष काम जानकर उस के ड्योढ़े योजन कर लेन और 
पश्चिम में पच्चास ही योजन रख लेने | इस प्रकार करने से उक्त व्रत में दोप 
लगता हैं। क्योंकि-यह एक प्रकार का कुतक है । 

५ स्मृति अन्तथोन अतिचार-यदि गमन करते समय स्मृति विस्मृत 
हा जाए ओर उस शंका में आग चला जावे तब भी उक्त बत में दोष लगता 
है। कक्‍्योंकि-स्खति क विस्मृत होजाने पर भी शआ्रागे चलते जाना बत का 
मलिन करता है । अतएवं उक्त पांचों दोषों के पारिहार पूर्वक इस गुण- 
बत को शुद्धतापूर्वंक पालन करना चाहिए। 

उपभोगपरिभंगगुणवत-इसगुणवत में खान पान ओर व्यापारारि का 
वरणन किया गया है। जहां तक बन पड़े ग्रहस्थ को योग्य है कि-वह इस प्रकारका 
भोजन न करे जो साचित्त ओर बहु हिंसास्पद हो । क्योकि-भाजन करने का 
वास्तव में यह उद्देश है कि-शरीर रहे । सा शरीर का भाटक देना तो एक 
प्रकार का सुयोग्य कतेव्य है किन्तु शरीर का सवक बन जाना ओर उसके लिए 
नाना प्रकार के पापापाजन करने तथा स्वाद पदार्थों का ही अन्वेषण करत 
रहना यह कदापि प्रशंसनीय नहीं है। अतएव प्रथम मद्य और मांस का सब्व- 
था परित्याग कर देना चाहिए क्योंकि-मद्य ओर मांस के सबन स प्रायः 


( २०६ ) 


आ(स्तिक भाव रहने में ही संशय उत्पन्न होजाता है| 

इस स्थान पर उक्क दोनों पदार्थों के त्याग के विषय में उल्लेख किया गया 
है, अवगुणों के विषय में नहीं। क्योंकि-इन के अवगुण प्रायः सवेत्न सुप्रसिद्ध 
हैं। साथ ही जो मादक पदार्थ हैं, उन के सेवन करने का भी यत्न होना चाहिए 
जैसेकि-अफीरण ( अफीम ), चरस, भांग, चड, तमाखु इत्यादि पदार्थों का 
सेवन करना युक्तियुक्त नहीं है । क्‍्योंकि-ये पदार्थ बुद्धि को विकल करने 
वाले होते हैं। अतएव इन का सवन न करना चाहिए । 

जब इनका भली प्रकार त्याग कर लिया जाय तब बनस्पति में जो सा- 
धारण वनस्पतिकाय है, जिसे अनंतकाय भी कहते हैं। जेसे- आलु, मूली, 
गाजर, ज़िमीकंदादि । ये पदार्थ भी श्रावक धर्म की क्रियाएं करने वाले व्यक्ति 
को भक्तण करने योग्य नहीं हैं। क्योकि-उनके भक्तण करने से बहुहिंसा होती 
है। जब यथाशक्ति केंदमूलादि का परित्याग किया जाय, तबजा प्रत्येक संशक 
वनस्पाति हे उसका सर्वथा परित्याग वा परिमाण करना चाहिए । क्योंकि- 
यावत्काल पयेन्‍्त उसका परित्याग न किया जायगा तावत्काल पर्यनत उक्त 
गुणबत शुद्धतापूर्वक नहीं पल सकता है | इस ब्त में खाने वाले 
पदार्थों का परिमाण ओर हिंसक व्यापार का निषेध किया गया है। 

यद्यपि आवश्यक सूत्र में इस वत मे २६ अको के खाने के पारिमाण 
विषय वर्शन किया गया है, तथापि आचायों ने उक्त अकों का समावेश १४ 
अको में कर दिया है, अतएव प्रत्येक ग्रहस्थ को 'नित्यप्राति १४ बोलों का 
परिमाण करना चाहिए । जैसेकि- 


सचित्त दव्व विगह वाणेह तंबोल वत्थ कुसमेस | वाहण सयण बिलेवण 
बंभादिसि न्हाण भत्तेसु | १ ॥ 


भावाथ-इस गाथा में गृहस्थ के नित्यप्रति करने योग्य पदार्थों के 
परिमाण विषय वरशन किया गया है जैसेकि- 

१ सचित्त-जो वस्तु सचित्त हैं, उसके खाने का सर्वथा परित्याग 
होना चाहिए । यदि ग्ृहस्थ सर्वेथा पारित्याग न कर सकता हो तो उसका 
परिमाण अवश्यमंव होना चाहिए । साचित्त शब्द से पृथ्वीकाय, अपकाय, 
तेजोकाय, वायुकाय ओर वनस्पतिकाय ये सब ग्रहण किये जाते हैं। अतएव 
श्रावक को योग्य हे कि--अपनी तृष्णा का निरोध करता हुआ अपन आत्मा 
के दमन के वास्ते विवेक अवश्य धारण करे। इस बात में कोई भी सन्देह नहीं 
हैं कि यावत्काल पयन्त तठृष्णा का निरोध नहीं किया जायगा तावत्काल पर्य 
न्‍त आत्मा आत्मिक खुखो का अनुभव नहीं कर सकता ॥ 
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२ द्ृब्यानेयम--अपने मुख में अपनी अंगुली के बिना यावन्मात्र 
पदार्थ खाने में आते हैं. उनकी द्वव्य संज्ञा है. सो इस बात का नित्यप्राति 
परिमाण कर लेना चाहिए कि-आज में इतने द्ृव्य आसेवन करूंगा । जेस 
कि-मूंग की दाल-एक द्रव्य, गेहूं की रोटी-दो द्रव्य, पानी-तीन द्रव्य । इसी 
प्रकार अनेक द्वव्यों की कल्पना कर लेनी चाहिए । परन्तु इस विषय में दो 
प्रकार से परिमाण किया जाता है जेसे कि-एक ते सामान्यतया ओर दूसरे 
विशेषतया । यदि सामान्यतया परिमाण करना हो तो मूंग की दाल, उड़द 
की दाल, हरहर की दाल इत्यादि सवे प्रकार की दाले एक द्रव्य में. गिनी 
जायेगी ओर विशेषतया पारिमाण करना हो तो दालों के जितने नाम हैं ता- 
वन्मात्र ही द्रव्य गिने जायेग। इसी प्रकार प्रत्येक द्वव्यों के विषय जानना । सा 
द्रव्यपारिमाण बांधते समय सामान्य विशेष का अवश्य ध्यान रखना चाहिए | 
इस नियम से तठृष्णा का निरोध और संताषवृत्ति की प्राप्ति हती है। साथ ही 
“'परिणामान्तरापत्ले द्रव्यमुच्यंत'' इस वाक्य का अथे जान लेना चाहिए अथास्‌ द्रव्य 
उसको कहते हैं जो अ्रपने परिणाम से अन्य परिणाम में परिणत होगया हो। 

३ विगयनियम-जों पदाथे विकृत रूप स उत्पन्न हुआ है वह 
विगय कहलाता है | वह विगय नव हैं जस मद्य १ मांस २ मदिरा ३ नवनीत 
४ दुग्ध ५ दही ६ घृत ७ तेल ८ गुड़ £ | जिनमें ग्रहस्थ के लिये मद्य ओर 
मांस का तो स्वधा त्याग होता ही है. परन्तु शप विगयों का पारिमाण अवब- 
श्यमेव होना चाहिए। श्रतएव ग्रहस्थ का उचित है कि-शेष विगयों का निरयं- 
प्राति परिमाण करता रहे । 

४ उपानहनियम -जाड़ा पपरखा--वृट आदि पदाथे जो पाओं के वष्टन 
क काम आते हैं उनका परिमाण करना चाहिए । यदि शक्ति हो ता सर्वथा 
ही धारण न करने का नियम करदे क्योंकि य सब आडम्बर जीवहिसा के 
कारणभूत हैं परन्तु यदि संसार में रहते हुए उक्त क्रियाओं का परित्याग न 
होसके तो उनका परिमाण अवश्यमव हाना चाहिए | 

४ तांबूलपरिमाण-जो पदार्थ मुख शुद्धि के लिये ग्रहण किय जाते हैं । 
जेसेकि--पान, सुपारी, लवंग, इलायची आदि | उनका परिमाण करना चाहिए । 

६ वस्त्रविधिपरिमाण-वस्त्रों के धारण करन की संख्या नियत करनी 
चाहिए। जैसे कि-आज ओर इतनी संख्या में पहनूंगा | अमुक २ वसरुत्र पहरूंगा 
२ स्वदेशी वा विदेशी वस्त्र तथा कार्पास के इस प्रकार वस्त्रविधि में सवे जाति 
क वस्त्रों का परिमाण होना चाहिए । साथ ही इस वात का भी ध्यान रहे कि- 
जिस वस्त्र में हिसादि कृत्यों की विशेष संभावना हा वह वस्त्र त्याग देना चाहिए। 

_ ७ पुष्पविधि परिमाण-अपने भोगने के लिये पुप्पों का परिमाण करना 


( रेण्प ) 


चाहिए । जैसेकि पुष्पों की माला, पुष्पशय्या, पुष्पों का पंखा, पुष्पों का मुकुट 
इत्यादि कार्यों के वास्ते पुष्पों की जाति तथा पुष्पों का परिमाण करना चाहिए। 

८ वाहनविधि परिमाण-इस परिमाण में यावन्मात्र गमन करने के 
साधन हैं। जेसे-मोटर, गाड़ी, रेलगाड़ी, यान, शकट, आ्राकाशयान, वायु- 
यान, यानपात्र, अश्वयुक्त यान, वृषभयुक्त यान, इत्यादि इन सब वाहनों का परि- 
माण करना चाहिए | 

६ शयनविधि परिमाण-खाट, कुरसी, पाद, पीठ इत्यादि पदार्थों का 
परिमाण करे | शयन उसे ही कहते हैं जिसपर सुखपूवर्क बेठा जाय । 

१० विलेपनविधि परिमाण-अपने शरीर पर विलपन करने के लिए जो 
चन्दनादि तथा साचुनादि पदार्थ तथा अंग मरदेनादि के लिये तेलादि पदार्थ उप- 
युक्क किये जाते हैं उन सब पदार्थों का पारिमाण करना चाहिए। सारांश यह है 
कि-मस्तकादि की सुन्दरता के वास्ते यावन्मात्र काये किये जाते है तथा याव- 
न्‍्मानत्न तेलादि पदार्थ हैं उन सब का परिमाण नित्यंप्रति कर लेना चाहिए। 
इस नियम में अजन ( सुरमा ) वा दप्पंण आदि का भी परिमाण किया 
जाता है । 

११ ब्रह्मचये नियम-दिन को मेथुनकरम का तो श्रावक स्वेथा परित्याग 
कर दे ओर रात्रि का परिमाण करना चाहिये। यद्यपि परस्त्री ओर वेश्या तथा 
कुचेष्टा कम का पूव हैँ पार्याग किया हुआ होता ६ तदपि अपनी स्त्री 
के साथ भी रात्रि मे परिमाण से बाहिर काम क्रीड़ादि नहीं करनी चाहिए । 

१२ दिग परिमाण--अपने ग्राम वा नगरादि से बाहिर जाने का याव- 
न्‍्मात्र परिमाण किया गया हो उस परिमाण को उसी प्रकार पालन करना 
चाहिए । लेकिन इसका पारिमाण करते समय इस बात का अवश्य ध्यान 
रख लेना चाहिए फि-में ही नहीं जाऊंगा अपितु अन्य का भी इस पारिमाण 
से बादिर नहीं भेजूंगा । 

१३ स्तानविधि परिमाण--इस परिमाण में श्रावर लोग स्तान करने 
का परिमाण करते हैं। क्‍योंकि श्रावक को स्वान करने का सर्वथा नियम 
( त्याग ) नहीं होता | हां--श्रावक को दिन में वा रात्रि में स्वान कितनी वार 
वा कितने जल से तथा कूप वापी तडाग आदि के जल में स्नान करने का 
परिमाण करना चाहिए | इसी प्रकार कषुद्र नदी वा महानदी आदि के विषय 
में भी जानना चाहिए। 

१४ भात पानी का परिमाण--इस नियम में अन्न पानी ओर खाद्य 
पदार्थों के वज़न का परिमाण करना चाहिए | इस का सारांश यह है कि-- 
अपने शरीर की अपेक्ता यावन्मात्र पदार्थ भक्तण करने में आते हो उनके परि.- 


( २०६ ) 


माण करने की श्रत्यन्त आवश्यकता है | क्‍योंकि-परिमाण करने के पश्चात्‌ 
आत्मा संतोष बृत्ति में आजाता है। 

यदि उक्त पदार्थों का सविस्तार स्वरूप देखना हो तो उपासकद॒शाड़ 
सूत्र के प्रथमाध्याय ओर आवश्यक सूत्र का चतुर्थाध्याय को देखना चाहिए। 
उक्त दोनों सूत्रों में “दंतणविहि” सूत्र स लेकर २६ अंकवर्णन किये गए हैं 
अथात्‌ दांतून करने का परिमाण करे। जैसेकि-अमुक वृक्ष की दांतून करूंगा। 

उक्त सूत्र के पठचन करन से यह भली भांति सिद्ध होजाता है कि-- 
भ्रावकवर्ग को प्रत्यक वस्तु का परिमाण करना चाहिए। किन्तु जो मांस ओर 
मद्य इत्यादि अभच्य पदार्थ है उनका सर्वथा ही त्याग किया जाता है 

भाजन विधि का परिमाण करने के पश्चात्‌ फिर १४ पंचदश कमो- 
दान--पाप कर्मो का परित्याग कर देना चाहिए जैसेकि 


कम्मओ य समणोवासएण परणदसकम्मादाणाई जाणियव्वाहई 
न समायरियव्वाईं तजहा इड्भालकम्मे वशकम्मे साडीकम्मे भाड़ीकम्मे फोडी- 
कम्मे दंतवाणिज्े लक्खवाणिज्ञे रसवाणिज्ञे विसवाणिज्जे केसवाणिजे 
जतपीलणकम्मे निलल्‍लब्छणकम्मे दवग्गिदावणया सरदहतलावसोसणया 
असइईजणपोसणया | 
उपासकदशाडसूत्र अ, १॥ 


भावाथ-शास्त्रकारने १४ व्यापार इस प्रकार के वर्णन किये हैं, जिन क 
करने से हिंसा विशेष होती है | इसी वास्त उन कर्मो के उत्पत्ति कारण को 
ज्ञानना ता योग्य है, परन्तु वे कमें ग्रहण न करने चाहिएं। क्योंकि-जो श्रावक 
आस्तिक और निर्वाणणमन की अभिलापा रखता हे उसको बहुहिसक 
व्यापारों स पृथक ही रहना चाहिए ओर जहाँ तक बन पड़े आये व्यापारों 
स ही अपन निवाह करने का उपाय साचना चाहिए । यदि किसी कारण 
वश आये व्यापार उपलब्ध नहाते हो तब वह दासकम आदि रूत्यों से ता 
अपना निवाह करले परन्तु मद्य ओर मांसादि अनाये व्यापार कदापिन करे 

अब पंचदश कर्मादानों का नीचे संक्तेप स स्वरूप दिखलाते है। जैसेके- 

४ अंगारकर्म-यावन्मात्र अ्रप्नि के प्रयोग से व्यापार किये जाते ह 
थ सब अंगारकम में ही ग्रहण किय जातेह। जैसे-कायले का व्यापार, ईंटों का 
पकाना, लुहार का काम , हलवाई का काम, धातु का काम इत्यादि। जा 
अपने वास्ते श्रावक को अ्रप्नि का प्रयोग करना पड़ता है उसका उस को परित्याग 
नहीं हे। जेसकि-भाजनादि के वास्ते अम्नि का आरंभ करना पड़ता है तथा 


( २१० ) 


विवाह आदि के समय बहुतसी अपश्लनि के समारंभ की क्रियाएँ करनी पड़ती 
है। व्यापार के अ्रथे उपरोक्त कर्म वर्जित है। ये सब अथ उपलक्षण से ही 
लिये गए हैं, किन्तु मुख्य अथे इस का कोयले का व्यापार ही है । जैसे को - 
यले बनाकर या खानि से खाद कर कोयलों का व्यापार करना । इसी प्रकार 
से कर्मादान विषय जान लेना चाहिए । 

२ वनकम--वनस्पति का छेदन करना वा वनादि का बेचना, वन कटवा- 
ना इत्यादि कृत्य सब वनकमे में लिये जाते है | 

३ शकटकर्म-अनेक प्रकार के यानों वा शकटों का बना या बनवा कर 
वचना इस कर्म में सबे प्रकार के वाहन ग्रहण किये जाते हैं। 

४ भाटककर्म-पशुओं को भाड़ (किराया) पर देना | क्योंकि-जो पशु को 
भाटक पर लेजाता है वह उस की प्रायः दया पूर्वक रक्षा नहीं करता अपितु 
सीमा स बाहिर होकर काम लेना चाह (जान) ता है अतएव गो वृषभ ऊंटादि 
हारा भाटक व्यवहार न करना चाहिए। 

४ स्फोटककर्म--भूमि को खोदन के कर्म, जसेकि-खान आदि का खुद- 
वाना । ये सब विशेष हिंसा के हान स कुकर्म कहे जाते है । 

अब शास्त्रकार पांच प्रकार के कुवाणिज्य के विषय कहते है । जसेकि- 

६ दंतवाशणिज्य--दान्त' आदि यावन्मात्र पशु के अवयव है उनके द्वारा 
आजीविका करना सब दंतवारिज्य कहा जाता है । जैसे-चर्म के वास्ते लाखों 
पशु मारे जाते है, वेसही हाथी के दान्‍्त, घूघू के नख, जीभ, पत्तियों के रोम. 
गाय का चमर, हरिण के »टग इत्यादि अवयवबों के बेचने स जीव हिंसा विशेष 
वढ़ जाएगी । अतणएव उक्त व्यापार हिंसाजनक होने स न करना चाहिए । 

७ लाक्षावाणिज्य--लाख जीव उत्पात्ति होने की कारणीभूत है| अत- 
एव लाक्षादि का व्यापार न करना चाहिए। 

८ रसवारणिज्य- खुरादि का बेचना यह व्यापार परम निषिद्ध है। 

६ केशवाशणिज्य-मनजुष्य, पशु तथा पत्तियों का बेचना केशवाणिज्य में 
लिया जाता है अथांत्‌ केशवाले जीवों का बेचना केशवाशिज्य हे | अतएव 
पशुविक्रय तथा कन्या विक्रय आदि व्यापार न करने चाहिएं। वृत्तिकार इस 

की वृत्ति करते समय लिखते हैं. कि-“केश वाणिज्य” “केशवता दासगवोष्ट्र- 
हस्त्यादिकानां विक्रयरूपम” अथ इस का प्राग्वत्‌ है | 

१० विषवाणिज्य--इस कमे में सववे प्रकार के विष तथा अस्त्र ओर 
शस्त्र विद्या अहण की जाती है अर्थात्‌ विष का सर्व प्रकार के शस्त्रों तथा 
अस्त्रों का बेचना यह सब विषवाणिज्य कमे है। कारण कि-जिस प्रकार विष 
का मारने का स्वभाव है ठीक उसी प्रकार शस्त्र और अस्त्रों ठारा जीवधात 


( श११ ) 


की जाती है अतएव भ्रावक को उक्त प्रकार का वाणिज्य न करना चाहिए | 

पांच प्रकार के सामान्य कर्म प्रतिपादन किये गए हैं जेसेकि- 

११ यंत्रपीडनकर्म- यंत्र (मशीन) द्वारा तिल ओर इक्तु आदि का पीडना 
यह भी हिंसा का निमित्त कारण हैं। 

१२ निलांड्छनकमे--वृषभ आदि का नपुसक (खस्सी) करना | 

१३ दावापधिदानकर्म-वन का आग लगा देना। जैसेकि - कोई व्यक्ति जा 
धमं से अनभिज्न हो उसके मन में यह संकल्प उत्पन्न हो जाता हैं कि-यदि में 
वन को अश्वि लगा दूंगा तब इस वन में नूतन घास उत्पन्न होजायगी जिससे 
प्रायः पशुवरग को बड़ा खुख प्राप्त होजायगा अतएव वन को अप्ि लगाना एक 
प्रकार का धमेरूत्य है। परन्तु जो उस अप्नि द्वारा असंख्य जीवों का नाश होना है 
उस का उस को सवेथा बोध नहीं है | अतएव यह कर्म भी न करना चाहिए | 


१४ सरोह्ददतडागपरिशोषणताकमं--स्वभाव से जो जल भूमि स 
उत्पन्न हाजाव उसे सर कहते हैं। नद्यादि का निम्नतर जा प्रदेश हाता है, उस 
का नाम हृद है तथा जा जल भूमि-खनन स उत्पन्न किया गया,हो उसका नाम 
तड़ाग है । उपलक्षण से यावन्मात्र कृपादि जलाशय हैं उन को अपने गोधूमा- 
दि खतों को वपने के वास्ते खुखा दवे तथा अन्य किसी कारण को मुख्य रख कर 
जलाशयों को शुष्क करदेवे तो महाहिसा होने की संभावना की जाती है | जैसाकि 
पक तो पानी के रहने वाले जीवों का विनाश दूसेर जो जल के आश्रय निर्वाह 
करने वाल जीव हैं उनका नाश | अतणव यह कम भी ग्रहस्थों का परित्याग 
करने योग्य है । 

१४ असतीजनपापणताकमे--हिसा के भाव रख कर हिंसक जीवों की 
पालना करनी | जसकि-शिकार के लिये कुत्ते पालन, मूपकों के मारने के लिय 
माजांर की पालना तथा किसी अनाथ कन्या की वेश्या वृत्ति के लिये पालना 
करनी इत्टादि | इसी प्रकार हिसक जीवों के साथ व्यापार करना, क्योंकि-- 
उनके साथ व्यापार करने स हिंसक कर्मो की विशेष वृद्धि होजाती है। इस कम में 
व्यापार सम्बन्धी उक्त क्रियाओं के करन का निषेध किया गया है, अनुकंपा क 
वास्ते नहीं । सो विवेकशील ग्ृहस्थों को योग्य हे कि-वे उक्त पंचदश कमा- 
दानों का परित्याग करदे | फिर उपभोग परिभोग गुणवत के पांच अतिचार भी 
छोड़दे । जो निम्नलिखितानुसार हैं । 


तत्थणं भोयणओ समणोवासएण पंचअइग्रारा जाणियव्वा न 
समायरियव्वा तेजहा--सचित्ताहारर सचित्तपढदिवद्धहारे अप्यठलिओ 


( २११२ ) 
सहिभक्खणशया दृष्पपलिओ सहिभक्खणया तुच्छोसहिमक्खणया॥। 


उपासकदशाइसू , अ, ॥१॥ 
भावार्थ--सातवें गुणब॒त में कम॑ ओर भोजन का अधिकार वर्णित है। 
सो कर्मो का अधिकार तो पूर्व लिखा जा चुका है। किन्तु भोजन के पांच 
आतिचार निम्न प्रकार से कथन किये गए है जसेकि-- 

१ सचित्ताहार-ग्रहस्थ के परिमाण से बाहिर सचित्त वनस्पति 
आदि का आहार न करना चाहिए तथा मिश्र पदार्थों को अचित्त जान कर 
न खाना चाहिए । 

२ सचित्तप्रतिवद्धाहार--सचित्त के प्रति त्याग होने से यदि सचिक्त 
क प्रतिबद्ध से खाना खाया जावे तो भी अतिचार होता है। जेसकि-वृक्ष से 


उतार कर गूंद खाना वा सचित्त पत्तों पर कंदोई की दुकान पर से नाना 
प्रकार के पदार्थों का भक्षण करना इत्यादि । 

३ अपकाहार--जो आहारादि अश्विसस्कार से परिप्क न हुआ हो 
उन का तथा ओषध आदि मिश्र पदार्थों का आहार करना । 

४ दुपक्राहदार--अश्विसस्कार द्वारा जो आहार पूर्ण पक्क दशा को प्राप्त 
न हुआ हो, जैसे लोग चणक ओर मक्की की छुल्लिएं आदि को अश्नि में परिपक्त 
करते है, किन्तु वे पूणतया परिपक्त नहीं होते सो ऐसे पदा्थों का भक्षण 
न करना चाहिए । इस प्रकार सच धान्यों के विषय जानना चाहिए | 

४ तुच्छोषधिभक्षण अतिचार-- जिस पदार्थ के खाने से ॥हिसा विशेष 
हाती हो किन्तु उद्र-पूक्ति न हो सके उस का आहार करना वर्जित है। जैसे- 
सकोमल वनस्पति तथा खसखस का आहार | 

उक्त पांचों अतिचारों को छोड़कर उक्त गुण॒त का शुद्धतापूवक 
पालन करना चाहिए | 

सातव उपभोग गुणवत के पश्चात्‌ तृतीय गुण्वत अनर्थदंड विरमण है 
इस का स्वरूप शास्त्रकारों ने इस प्रकार प्रतिपादन किया है। यद्यपि हिलादि 
कम सब ही पापोपाजन के द्वेतु हैं, परन्तु उनमें अथे ओर अनर्थ इस प्रकार दो 
भद किये जाते हैं। जो अनथे पाप हैं उन्हें ग्हस्थ कदापि न करे। क्योंकि---जब 
उन कर्मो के करने से किसी भी अभीष्ट-सिद्धि की प्राप्ति नहीं होती तो भला 
फिर वे कम क्‍यों किये जाएँ ? हों -अपने प्रयोजन की सिद्धि के लिये जो पाप 
कर्म किया जाता है उसको अ्र्थदंड कहते हैं। 

ग्हस्थावास में रहते हुए प्राणी को अर्थदंड का परित्याग तो हो 
सकता ही नहीं किन्तु उसे अनर्थदंड कदापि न करना चाहिए | जैसे-कल्पना 
करोकि-कोई ग्रहस्थ एक बड़े सदर राजमाग पर चला जा रहा है जो अत्यन्त 


( रश३े ) 


स्वच्छु ओर सुखप्रद है, उसी मार्ग के समीप वनस्पति तथा प्रास से युक्त 
दूसरा उपमाग हो तो फिर वह ग्ृहस्थ क्यों उस राजमार्ग को छोड़ कर उप- 
मार्ग में चलने लग पड़े ? कदापि नहीं । बस इसी का नाम अनर्थदंड है, क्योंकि 
उपमार्ग पर चलने से जो वनस्पतिकाय आदि जीवों की हिसा हुई हें 
वह हिसा श्रनर्थ रूप ही है। इसी प्रकार अन्य विषयों के सम्बन्ध में भी जान 
लेना चाहिए। 

शाख्रकार महर्षियों ने अनर्थदंड के मुख्यतया चार भेद प्रतिपादन 
किये हैं, जलेकि--अपध्यान * पापोपदेश २ हिंसाप्रदान रे प्रमादाचरित ४ 

? अपध्यान अनर्थटचंड--आत्तेध्यान ओर रोद्रध्यान न करना चाहिए 
क्योंकि--जब खुख वा दुःख कर्माधीन माना जाता है तो फिर फल की 
असिद्धि में चिता वा शोक क्‍यों ? क्‍्योंकि-जो कमे बांधा गया है उस कम न 
अवश्यमेव उदय होकर फल देना है। सा इस प्रकार की भावनाओं से चिता 
वा रोद्रध्यान दूर कर देना चाहिए। 

२ पापोपदेश-अपन स॒ भिन्न अन्य प्राणियों को पापकम का उपदेश 
करना । जस फकि--तुम श्रमुक हिसक कर्म अमुक रीति से करों । 

३ हिसाप्रदान अनथेदरड--जिन पदाथों के देने स हिंसक क्रियाओं 
की निष्पात्ति होवे उन पदार्थों का दान करना, यह श्रनर्थटटड है । जसाकि-- 
शस्त्र ओर अस्त्रों का दान करना तथा मूशल वा वाहन अथवा यानादि 
पदार्था का दान करना | 

४ प्रमादाचरण अनथेदगड--धर्म क्रियाओं के करन मं ता आलस्य 
किया जाता है, परन्तु नृत्यकलादि के देखने म॑ आलस्य का नाम मात्र भी नहीं 
इस का नाम प्रमादाचरण अनथ दगड है तथा यावन्मात्र धर्म से प्रतिकूल 
क्रियाएं हैं जिन से संसार चक्र में विशेष पारिभ्रमण होता हो उसी का नाम 
प्रमादाचरण है । शब्द, रूप, गंध, रस, ओर स्पश इन के भागन की अत्यन्त 
इच्छा ओरं उन के (भोगन के) लिये ही पुरुषाथ करते रहना उस प्रमादा- 
चरण दगड कहते हैं । 

इस गुण वत की रक्षा के लिये शास्त्रकारों न पांच अतिचार प्रतिपा- 
दन किये हैं जसेकि-- 

तयाणान्तरं चरण अशट्टादणड वेरमणस्स समणोवासएण पंचअ- 
_इयारा जाणियव्वा न समायरियव्या तंजहा-कंदप्पे कुकइए मोहरिए संजुत्ता- 
हिगरणे उवभोग परिभोगाइरित्त ॥<८॥ 


भावाथथ--सातवे उपभोग ओर परिभोग ग़ुणबत के पश्चात आठव 
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अनथ दरणाड वत के पांच अतिचार वर्णन किये गये हैं जेसेकि-- 

१ कन्दप--कामचेष्टा को उत्पन्न करने वाले वाक्‍्यों का प्रयोग करना 
तथा शरीर के अवयवों द्वारा उपहास्यादि क्रियाएं करना अर्थात्‌ जिन चेष्टाओं 
से काम की जाग्रति हो उन्हीं में निमग्न रहना यह प्रथम अतिचार है, क्योंकि- 
इन से ही कन्दप-उद्दीपन होजाता है । 

२ कोत्कुच्यम--जिस प्रकार भांड लाग मुखाविकारादि द्वारा हास्यादि 
क्रियाएं उत्पन्न करते रहते हैं, उसी प्रकार अन्य आत्माओ को विस्मय करने 
के लिये तद्वत्‌ क्रियाएं करना यह भी अनर्थ दराड है। होली आदि पवों में 
यबहुतसे लोग विशेषता से उक्त क्रियाएं करते हैं । जिसका फल क्कश होता है 
ऐसे कमे कदापि न करे । 

३ मोौखयेम--ध्रृष्टता के साथ प्रायः मिथ्या वचनो का प्रयोग करना 
ओर असंबद्ध वचन बोलते जाना, जिस से अर्थसिक्ति कुछ भी न हो यह भी 
एक अतिचार है । 

४ संयुक्ताधिकरणम-जिन उपकरणों के संयोग से हिसा होने की 
संभावना हो उनका संग्रह करना संयक्ताधिकरण अ्रतिचार होता है। क्योकि- 
जो उस उपकरण को लेजायगा वह अवश्य ही हिंसक क्रियाओं में प्रवृत्त हा 
जायगा। जसाकि-तीर के साथ धनुष मुशल के साथ उलूखल फाल के साथ हल 
इत्यादि । सो उक्त उपकरणों का दान वा परिमाण से अधिक संग्रह कदापि न 
करना चाहिए । द 

४ उपभोगपरिभोगातिरिक्त--अपने शरीर के लिये यावन्मात्र पदार्थों 
की उपभोग और परिभोग के लिये आवश्यकता हा उन से आधिक संग्रह करना 
वर्जित है | क्योकि--जब लोग देखते हैं कि-इसके पास अमुक पदाथ आधिक 
है तब वे उस से लकर आरंभ समारंभ में प्रवृत्त होजात हैं, जेसे-कऋल्पना 
करो, कोई पुरुष कृपादि के ऊपर स्नान करने के लिये तेलादि विशष ल गया 
तब बहुतसे लाग उस से तल लेकर स्नानादि क्रियाओं में प्रवृत्त हो जाते है 
अतएव हिसाजनक उपभोग ओर परिभोग पदार्थों का अधिक संग्रह न करना 
चाहिए, क्योंकि-अथदरड तो ग्रृहस्थ को लगता ही है किन्तु अनर्थदशड से 
ता अवश्यमेव बचना चाहिए। 

उक्त आठा ब्रतों के लिये शांति के उत्पादक श्रीमगवान न चार शिक्षा- 
त्रता का वन किया है | जिनमे प्रथम शिक्षावत सामायिक है | 

सामायिक सम-झाय-ओर इकणा-प्रत्यय के लगने से सामायिक शब्द 
सिद्ध होता है, ज़िसका मन्तव्य है कि-रागंद्धेष से निवत्त होकर किसी काल 
पयन्त प्रत्येक प्राणी क साथ “सम भाव रक्‍खा जाय | प्रत्यक जाव के साथ 
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'सम' भाव रखने से आत्मा को ज्ञान दशन ओर चारिजत्र का सम्यगतया आय' 
लाभ होज़ायगा। जिस समय आत्मा सम्यगज्ञानदशन ओर चारित्र से 'इकण' 
पक रूप होकर ठहरेगा उस समय का विद्वान 'सामायिक' काल कहते हैं । 
सा जबतक आत्मा को सामायिक के समय की प्राप्ति पूणतया नहीं होती तब 
तक आत्मा निञ्ञानन्द का अनुभव भी नहीं कर सकता । सो निज़ानन्द को 
प्रकट करने के लिये, समता रस का पान करने के लिये, आरत्मविशुद्धि के लिये, 
देनिक चर्या के निरीक्षण के लिये, आत्मविकाश (स) के लिये प्रत्येक भ्रावक 
को दोन। खमय सामायिक अवश्यमेव करनी चाहिए | सामायिक वत करने के 
वास्ते चार विशुद्धियों का करना अत्यन्त आवश्यक है | जैसेकि-- 

१ द्ृब्यशुद्ध--सामायिक द्रव्य (उपकरण) जैसे आसन, रजोहरणी, मुख 
वस्मिका तथा अन्य शरीर वस्त्र शुद्ध ओर पवित्र हाने चाहिए | जहां तक 
चन पड़ सामायिक का उपकरण सांसारिक क्रियाओं में नहीं वतेना चाहिए | 

२ क्षेत्रशुद्धू--सामायिक करने का स्थान स्वच्छु और शांतिप्रदान करन 
वाला है।। स्री पशु वा नपुंसक से युक्त तथा मन के भावों को विकृत करन 
याला न होना चाहिए। जिस स्थान पर कोलाहल होता हो ओर बहुतसे 
लाॉगों का गमनागमन होता हो उस स्थान पर समाधि के योग स्थिर नहीं रह 
सकते | अतएणव सामायिक करने वालों के लिये क्षेत्रशुद्धि की अत्यन्त 
आवश्यकता है | 

३ कालशुद्धि--यद्यपि सामायिक बत प्रत्यक समय किया जा सकता है 
तथापि शास्त्रकारों तथा पूर्वांचायों ने दो समय आवश्यकीय प्रतिपादन किये हैं 
जलकि-प्रातःकाल ओर सायकाल। सा दानों समय कम से कम दा दो घाटैका 
प्रमाण सामायिक व्रत अवश्यमव करना चाहिए ! क्योंकि जा क्रियाएँ नियत 
समय पर की जाती हैं, वे बहुत फलप्रद हाती हैं। 

४ भावशुद्धि--सामायिक करन के भाव अत्यन्त शुद्ध होने चाहिए। 
इस कथन का सारांश इतना ही है कि-लज्ञा वा भय से सामायिक वत धारण 
किया हुआ विशेष फलप्रद नहीं हुआ करता। अतः शुद्ध भावों से प्रेरित होकर 
सामायिक वत धारण करना चाहिए । कर 

उपरोक्त सामायिक वत के भी पांच अ्रतिचार हैं, जिनका जानना ता 
आवश्यक है किन्तु उन पर आचरण नहीं करना चाहिए यथा-- 


तयाणन्तर चणं सामाइयस्स समणावासएण पश्चअहयारा जाणियव्वा 
न समार्यारेयव्वा तेजहा-मणदुष्पणिहाणं वयदृप्पणिहांण कायदुप्पणिहाण 
सामाइयस्स सह अकरणया सामाइयस्स अणवदियस्स करणया | ६॥ 
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१ मनोदुष्पणिधान--सामायिक बत धारण करके मनोयोग को दुष्ट 
धारण करना अ्रथांत्‌ मन द्वारा सांसारिक सावद्य कार्यों का अनुचितन करना 
तथा पाप कर्मों का अनुचितन करते रहना यह पहला अतिचार है 

२ वागदुष्प्रशिधान--वचन योग का अकुशल भाव में प्रयोग करना 
अथात्‌ कठोर ओर हिंसक वचन को प्रयोग में लाना यह दूसरा अतिचार है। 

३ कायदुष्प्रशिधान--काययोग को सम्यगतया धारण न करना अर्थात्‌ 
सामायिक काल में विना प्रत्युपेज्षित किये यत्र तत्र बैठ जाना तथा भूमि- 
भाग को सम्यगतया प्रत्युपेक्षित न करना यह तीसरा अतिचार है। 

४ स्मातिअकरण -सामायिक काल वा सामायिक की स्मति का न 
करना । जेसेकि-क्या सामायिक का समय होगया है? मैंने सामायिक की है 
वा नहीं ? क्‍या मैंने सामायिक पार ली है अथवा नहीं ? इत्यादि यह चतुर्थ 
अतिचार है| क्‍ 

४ अनवास्थितकरण--सामायिक का काल विना पूर्ण हुए सामायिक 
को पार लेना तथा सामायिक न तो समय पर करना ओर नही उसके काल 
को पूर्ण करना यह पांचवां अतिचार है । 

उक्त पांचों दोषों को छोड़कर दोनों समय शुद्ध सामायिक करनी चाहिए। 
शासत्रकार कहते हैं कि-यदि शुद्ध भावों स एक भी सामायिक हो जाए तो 
आत्मा संसार चक्र से पृथक्‌ होने के मार्ग पर आरूढ़ होजाता है | नर्वें 
सामायिक वत के पश्चात्‌ दश्वे देशावकाशिक ब्रत का बन इस प्रकार 
किया गया है। 

देशावकाशिक द्वितीय शिक्षावत है। वास्तव में यह बत छुठे ब्त का ही 
अंशरूप है। क्‍्योंकि-छुठे बत में यावज्जाव पर्यन्त छः दिशाओं का परिमाण 
किया जाता है, परन्तु उस परिमाण को संक्षेप करना इस बत का मुख्योदेश 
है । जैसेकि-कल्पना करो, किसी ने चारों दिशाओं में सो सो योजन पर्यनत 
गमन करना निश्चय किया हुआ है, परन्तु प्रतिदिन जाने का काम नहीं पड़ता 
तब नित्य॑प्राति यावन्मात्र काम पड़ता हो तावन्मात्र परिमाण में क्षेत्र रख लेना 
जेसोकि--आज में इस नगर से चार कोस के उपरान्त चारों ओर नहीं 
जाऊँगा इत्यादि । 

ऐसा करने से परिमाण के क्षेत्र में उसका सम्बर भाव हो जाता है 
तथा परिमाण करते समय यह ध्यान अवश्य रखना चाहिये कि-क्या मेने 
नहीं जाना ? वा किसी ओर को प्रेषण नहीं करना तथा परिमाण के क्षेत्र से 
उपरान्त क्रय विक्रय करना वा नहीं करना ? पत्रादि पठन करने है था नहीं ? 

इत्यादि वातों का परिमांण करते समय विवेक कर लेना चाहिए । इस शिक्षा- 
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बत का मुख्योदेश्य इच्छा का निरोध करना ही है। कयोंकि-इच्छाओं के निरोध 
से ही आत्मिक शॉति उपलब्ध हो सकती है । 
देशावकाशिक वबत धारण कर लेने के पश्चात्‌ भ्रावक को इस शत के 
भी पांच अतिचार छोड़ने चाहिएं जेसेकि-- 
तयाणन्तरं चणं देसावगासियस्स समणोवासएण पहुचअइहयारा 
जाणियव्वा न समायरियव्वा-तंजहा-आशणवशणप्पओ्ओोगे पेसवणप्पओोगे सद्दा- 


णुवाएं रूवाणुवाएं वहियापोग्गलपक्खेवे ॥ १० ॥ 
उपासकदशाइस्‌त्र ग्र०॥१॥ 

१ आनयनप्रयोग--आवश्यकीय काम पड़ जाने पर परिमाण से बाहिर 
भूमि से किसी पदार्थ का किसी के द्वारा मंगवाना, यह देशावकाशिक वबत 
का प्रथम अ्तिचार है। क़्योकि-क्षेत्र का परिमाण हो जाने पर फिर परिमाण 
से बाहिर क्षेत्र से वस्तु का मंगवाना योग्य नहीं है। 

२ प्रेष्यप्रयोग--जिस प्रकार बाहिर के क्षेत्र स वस्तु मंगवाने का अति 
चार प्रतिपादन किया गया है । उसी प्रकार वस्तु के प्रेषण करने का भी श्रति- 
चार जानना चाहिये | 

३ शब्दानुपात--पारिमाण की भूमि से वाहिर कोई अन्य पुरुष जा रहा 
हो उस समय आवश्यकीय काये कराने के निमित्त मुख के शब्द से अथांत्‌ 
आवाज़ देकर उस पुरुष को अ्रपना बोध करा देना । क्योंकि-वह पुरुष जान लेगा 
कि-यह शब्द अमुक पुरुष का है। इस प्रकार करने से भी अतिचार लगता है । 

४ रूपानुपात--जिस समय देशावकाशिक बत में बैठा हो उस समय 
किसी व्यक्ति से कोई काम कराना स्माति आगया तब अपना रूप दिखला 
कर उस को वोधित करना उस का नाम रूपानुपात अतिचार है। जैसे कि-- 
गवाक्षादि में बेठकर अपना रूप दिखला देना । 

४ पुद्लाक्षेप अतिचार-पर/रिमाण की हुई भूमि से बाहिर कोई वस्तु गिरा- 
कर अपने मन के भावों को ओरों के प्रति प्रकाश करना यह भी भ्रतिचार है । 

तदनन्तर एकादशवां पीोषधोपवास वत है। उपवास करके आठ पहर 
विशेष धर्मध्यान में व्यतीत करना, पोपध' कहलाता है। पवे के दिनों में, जसे 
कि-द्वितीया, पंचमी, अष्टमी, एऋदशी, चतुदंशी और अ्रमावस्या वा पीर्णमासी 
आदि तिथियों में शुद्ध वसति पोषधशालादि स्थान में सांसारिक कायों 
को छोड़कर पॉषधोपवास करना चाहिए । जहां तक वन पड़े वह पवित्र समय 
ध्यानवृत्ति मे ही लगाना चाहिए, क्योकि-विना ध्यान समाधि नहीं लग सक 
ती है । साथ ही पौपधोपवास में सांसारिक कार्य वा स्नानादि क्रियाएं त्याग 


( शरद ) 


कर तथा शुद्ध ब्रह्मचारी बनकर अपना पवित्र समय धर्म ध्यान में ही व्यतीत 
करना चाहिए | यदि विशेष पोषधोपवास न हो सके तो एक मास में दो पोष- 
धोपवास श्रवश्यमेव करने चाहिएं। क्योंकि-पोषधोपवास द्रव्य ओर भाव दोनों 
रोगों के हरण करने वाले है | जैसे कि-- 

पवे दिनों में पोषधोपवास करने वाले की जठराप्नि मन्द नहीं होती 
किन्तु ठीक प्रकार से काम करती रहती हैं । उन को रोग पराभव नहीं 
करते । पुनः कर्मो की निजरा हो जाने से उन के आत्मप्रदेश निर्मल होजाते हैं। 
जधा (भूख) के सहन करने की शक्ति भी बढ़ जाती है। इसलिए पोषधोपवास 
अवश्यमेव करना चाहिए । 


तयाणन्तरं चण पोसहोववासस्स समणोवासएणं पजञ्चअइयारा 
जाणियव्वा न समायरियव्वा तंजहा-अप्पदिलेहिए दुष्पादेलेहिए सिज्जा- 
संथारे अप्पमजिय दुष्पमजिय सिज्ासंथारे अप्पदिलेहिय उच्चारपासवण- 
भूमी अप्यमज्जिय दुष्पमज्जिय उच्चारपासवणभूमी पोसहोववासस्स सम्म॑ 
अणणुपालणया || 

उपासकदशान्लु अ० ॥ १ ॥ 

भावार्थ-दशवे देशावकाशिक वत के पश्चात्‌ एकादश पोषधोपवास बत 

क पांच अतिचार जानने तो चाहिए, परन्तु समाचरण न करने चाहिएं। जेसाकि- 

१ अ्रप्रत्युपेक्षित दुष्प्रत्युपेक्तित-शय्यासंस्तारक-जिसस्थान पर पोषधो 

पवास बत धारण करना हो उस शय्या ओर संस्तारक को भली प्रकार विशेष 
रूप से निर्रक्षण न करना । यदि करना तो अ्रस्थिर चित्त से । 

' २ अ्रप्रमाजित दुष्प्रमाजित शय्यासंस्तारक-शय्या ओर संस्तारक भली 
प्रकार विशेषरूप से रजोहरणादि द्वारा प्रमाजिंत न करना । यदि करना तो 
अस्थिर चित्त से । . 

, ३ अप्रत्युपेक्षित दुष्परत्युपक्षित उच्चारप्रस्रवणभूमि-भली प्रकार से विशेष 
रूप उच्चार ( विश्व ) प्रस्नवण ( मूत्र ) की भूमि को निर्रीक्षण न करना । यदि 
करना तो शअ्रस्थिर चित्त से । 

४ भ्रप्रमाजित दुष्प्रमाजिंत उद्यार प्रस्रवण भूमि-भली प्रकार विशेषरूप 
स मल मृत्र के त्यागने की भूमि को प्रमाऊत ( शुद्ध) नहीं करना। यदि करना 
तो अस्थिर चित्त से । जे 

४ पौषधोपवासस्यथ सम्यग अननुपालनता-पोषधोपवास सम्यगतया 
पालन म करना अ्रथात्‌ चित्त की अस्थिरता के साथ पोषधोपवास में माना 


( २११६ ) 


प्रकार के खान पान सम्बन्धी संकल्प विकल्प उत्पन्न करना | इन पांच अति- 
चार रूप दोषों को छोड़कर शुद्ध पोषधोपवास धारण करना चाहिए | 
पोषधोपवास वत के पश्चात्‌ द्ाइशवाँ अतिथिसंविभाग व्रत विधि 
पूवेक पालन करना चाहिए | क्योंकि-साधु का नाम वास्तव में अतिथि है । 
उस ने सर्व प्रकार की सांसारिक तिथियों को छोड़ कर केवल आत्म-ध्यान में 
ही चित्त स्थिर करलिया है। श्रतणव जब वे भिक्षा के लिये ग्रहों में प्रविष्ट 
होते हैं तब किसी तिथि के आश्रित होकर घरों में नहीं जाते। नॉही वे 
प्रथम ग्रहपति को सूचित करते हैं कि-अमुक दिन हम आप के गृह में पिक्ता 
के लिये अवश्य आएँगे । अतः ऐसे भिक्षुजो अपनी बृतक्ति में पूणे दढ़ता 
रखते हुए मधुकरी भिक्षा दृत्ति से अपने जीवन को व्यतीत करते हैं, जब 
बे ग्रह में पधार जाएँ तब आनन्द पूर्वक प्रसन्न चित्त होकर उन की वृत्ति के 
अनुसार शुद्ध ओर निर्दोष पदार्थों की भित्ता देकर लाभ उठाना चाहिए 
कारणकि-सुपात्र दान का महाफल इस लोक ओर परलोक दोनों में प्राप्त हाता 
है। इस लिये सूपात्र दानकर के चित्त परम प्रसन्न करना चाहिए । जा 
स्वधर्मी भाई साधु मुनिराजों के दशनों के वास्ते आते हैं, व भी उक्त बत में 
ही गशभित किये जाते हैं। अतः उन की भी यथायोग्य प्रतिर्पात्त करने से अतिथि 
संविभाग की ही आराधना होती है । साथ ही इस वात का भी ज्ञान रहे कि- 
जो द्रव्य न्यायपूर्वक उत्पादन किया गया है उसी को विद्धान्‌ बरगे ने अतिथि- 
सेविभाग वत के उपयोगी प्रतिपादन किया है। सारांश केवल इतना ही है 
कि-चतुर्विध संघ की यथायोग्य प्रतिपत्ति करनी श्रावक वर्ग का मुख्य कतंव्य 
है| सो जब मुनि महाराज निज ग्रह में भिक्षा के लिये पधार जाएँ तब शुद्ध 
चित्त से उन की यथायाग्य आहारादि द्वारा सवा करनी चाहिए । 


तयाणन्तरं चरण अहासंविभागस्स समणोवासएणं पह्च अशइ्यारा 
जाणियव्वा न समायरियव्वा तंजहा-सचित्तनिक्खेवणया सचित्तपिहणिया 
कालाइकम पखवदे से मच्छरिया ।। 
उपासकदशाइसूत्र ग्र० ॥१॥ 
भावार्थ-एकादशर्व बत के पश्चात्‌ वारहवें अ्रतिथिसंविभाग बत के 
भी पांच अतिचार जानने चाहिए, परन्तु आसेवन न करने चाहिए । जैसेकि- 
१ सचित्तनित्तेपण अ्रतिचार-साधु को न देने की बुद्धि से निदोप 
पदार्थां को सचित्त पदर्थों पर रखदेना अर्थात्‌ जल पर या अन्न पर तथा 
वनस्पति आदि पर निदोष पदार्थ रख दे, ताके साधु अपनी वृक्ति के विप- 
रीत होने से उस पदार्थ को न ले सके । 


( २२० ) 


२ साचित्तविधानं-न देने की बुद्धि से निदोष पदार्थों पर सचित्त पदार्थ 
रख देने अथोत दुग्ध के भाजन को जल के भरे भाजन से ढॉप देना इसी प्रकार 
अन्य पदार्थों के विषय में भी जान लेना चाहिए | 

३ कालातिफ्रम-भिक्षादि का समय अ्रतिक्रम होजाने के पीछे साथु 
को आहारादि की विशप्ति करनी ओर मन में यह भाव रख लेना कि-अकाल में 
तो इन्हों ने भिक्ता को जाना ही नहीं। श्रतः विश्वप्ति करके भावों से लाभ उठालो। 

४ परव्यपदेश- न देने की बुद्धि स साथु के सन्मुख कथन करनाकि- 
है भगवन्‌ ! अमुक पदार्थ मेरे नहीं हैं; अपितु अन्य के हैं ताकि साधु उन को न 
मांग सके | क्योंकि-जो साधारण पदार्थ होते हैं, साधु उनकी भी विना सबकी 
सम्मति नहीं ले सकते, फिर जो केवल हैं ही दूसरों के, वह पदार्थ साथ्ु 
किस प्रकार ले सकते हैं ? 
वासिकार लिखते है कि-- 

परव्यपदेश:--परकीयभतत्‌ तेन साथुभ्यो न दौयते इति साधुसमक्तं भणनम्‌, जानन्तु साधवो 
यवस्थैतद्धक्तादिक भवेत्तदा कथमस्मभ्यं न ददयात्‌ ! इति साधुसम्प्रत्ययाथ भरानं श्रथवा 
अस्माददानात्मम मात्रादेः पुरयमस्त्विति भणशनमिति । अ्रथ प्राग्वत्‌ । 

सो न देने की बुद्धि से निज पदार्थों को पर के बतलाना यह भी एक 
अतिचार है । 

४ मत्सरिता-अमुक ग्रहस्थ ने इस प्रकार दान दिया है तो क्‍या में उससे 
किसी प्रकार न्‍्यूनता रखता हूं ? नहीं, अतः में भी दान दूंगा। इस प्रकार 
असूया वा अहंकार पूवेक दान करना पांचवां अतिचार है । 

सो उक्त पांचों अतिचारों को छोड़ कर अतिथिसंविभाग ब्रत शुद्ध 
पालन करना चाहिए। 

इस प्रकार श्रावक को सम्यकत्वपूवंक द्वादश बत पालन करने चाहिए । 
यदि इन का विशेष विस्तार देखना हो तो जैन-शाख्रों का अध्ययन करना 
चाहिये | क्योंकि--इस स्थान पर तो केवल संक्षेप ही वणेन किया गया है। 

जिस प्रकार समुद्र तैरने के लिये यानपात्र मुख्य साधन होता है 
वा वायुयान के लिये वायु साधन होता है, गति के लिये धर्म साधन होता है 
अथवा कर्ता को प्रत्यक क्रिया की सिद्धि में करण सहायक बनता है और कर्ता 
की कम सिद्धि की क्रिया में करण सहायक माना गया है, ठीक उसी प्रकार 
संसार समुद्र से पार होने के लिये मुख्य साधन शभ्रावक के तीन मनोरथ प्रति- 
पादन किये गए हैं असेकि -- 

तिहिं ठाणेहिं समणोवासते महानिज़रे महापजबसाणे भवति 
तेजहा-कया ण महमप्पं वा बहुय॑ं वा परिग्गह परिचइस्सामि १ कया रं अहं 


( २२१ ) 


मुंडे भवित्ता आगारातो अणगारितं पव्वइस्सामि २ कया णे अहं अपच्छिम- 
मारणंतिय संलेहणा कूसणा भूसिते भत्तपाणपडियातिक्खते पाओोवगंते 
काले अणवकंखमाणे विहरस्सामे ३२े एवं समणसा सवयसा सकायसा 


पागडेमाणे जागरेमाणे समणोवासते महानिजरे महापज्जवसाणे मवाति ॥ 
ठाणांगसूत्रस्थान ३ उद्देश ४ सृ, ॥ २१० ॥ 
भावाथे--तीन प्रकार की शुभ भावनाओं से श्रावक कर्मो की परम 
निजेरा और संसार का अन्त कर देता है, परन्तु वे मन, वचन ओर काय द्वारा 
होनी चाहिए । क्योंकि-अन्तःकरण की शुभ भावनाएँ कर्मों क्री प्रकतियों की 
जड़ को निमूल करने में सामथ्ये रखती हैं, जिस कारण आत्मा विकास मार्ग में 
आजाता है। जैसेकि-- 

भ्रमणोपासक सदेव काल अपने अन्तःकरण मे इस बात को भावना 
उत्पादन करता रहे कि-कब में अल्प वा बहुत परिग्रह का परित्याग ( दान ) 
करूँगा | क्योंकि - गृहस्थों का मुख्य धम दान करना ही है। धार्मिक क्रियाओं 
में धन का सदुपयोग करना उन का मुख्य कतैठ्य है । 

२ कब में संसार पक्त को छोड़कर अर्थात ग्रहस्थावास को छोड़कर 
साधुवत्ति धारण करूँगा कक्‍्योंकि-संसार में शांति का मागे प्राप्त करना सहज 
काम नहीं है। मुनिवृत्ति में शाँति की प्राप्ति शीघ्र हो सकती है । अ्रतः मुनिवृत्ति 
धारण करने के भाव सदेव काल रहने चाहिएं । यह बात भली प्रकार से मानी 
हुई हे कि-जब प्राणी मात्र से बेर जाता रहा तो फिर शांति की प्राप्ति सहज 
में ही उपलब्ध होजाती है। 

३ कब में शुद्ध अन्तःकरण के साथ सब जीवों स मेत्रीभाव धारण 
करके भक्त पानी को छोड़ कर पादोपगमन अनशनग्रत को धारण कर काल 
की इच्छा न करता हुआ विचरूंगा अथांत्‌ शुद्ध भावों से समाधि पूर्वक 
पादोपगमन अनशन गत धारण करूंगा । यद्यपि यद्द बात निर्विवाद सिद्ध हे 
कि--झृत्यु अवश्यमेव होनी है परन्तु जो पादोपगमन के साथ समाधियुक्त 
झृत्यु है वह संसार समुद्र से जावों को पार कर देती है। अतएव जब ऊझत्यु 
का समय निकट आ जावे तब सब जीवों से वेरभाव छोड़कर अ्रपने पूर्वक्ृत 
पापों का पश्चात्ताप करते हुए गुरु के पास शुद्ध आलोचना करके फिर यथा- 
शक्ति प्रमाण अनशन बत धारण कर लेना चाहिए। 

इस अनशन शत के शाख्रकत्तो ने पांच अतिचार बरणुन किये है उन्हें 
छोड़ देना चाहिए जैसे कि-- 


तयाखन्तरं चरण अपच्छिम मारणंतिय सेलेहणा कूंसणा राहणाए पंच 
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अहयारा जाखियव्वा न समायरियव्वा तंजहा-इहलोगासंसप्पओ्ओोगे परलोगा- 
सेसप्पओगे जीवियासंसप्पओश्ओगे मरणासंसप्पप्ओगे कामभोगासंसप्पश्नोगे।। 
उपासकदशाइ सूत्र अ- ॥ १ ॥ 
भावार्थ--बारहवें वत के पश्चात्‌ श्रावक को अपशधिम मारणांतिक 
सलेखना जोषणाराधना वत के भी पांच अतिचार जानने चाहिएं, किन्तु आसे- 
बन न करने चाहिएं। जसेकिं-जब अनशन बत धारण कर लिया हो तब यह 
आशा करना कि--मर कर अमात्य वा इशभ्य भ्रेष्ठादि होजाऊँ १ तथा मर कर 
देवता बन जाऊँ २ तथा जीवित ही रहूं | क्‍्योंकि-मरी यशोकीत्ति अब अत्यन्त 
हो रही है ३ वा यशोकीलि तो हुई नहीं इसालिये अरब शाघ्र मत होजाऊँ 
तो अच्छा है ४ अथवा मर कर देवता वा मनुष्यों के मुझे काम भोग उपलब्ध 
हो जायेंगे ५। 
सो उक्त पांचों अतिचारों को छोड़कर शुद्ध अनशन वत के द्वारा 
आराधना करनी चाहिए। जब श्रमणोपासक भ्रावक के द्वादश बतो की यथा- 
शक्ति आराधना करले फिर उसको योग्य है कि--अमणोपासक की एकादश 
पडिमाएँ (प्रतिशाएँ) धारण करे | जिनका सविस्तर स्वरूप द्शाश्रुत स्कंध सूत्र के 
४ वे अध्ययन में वर्णित हैं। इसी का नाम आगारचरित्र धर्म है। इस धर्म की. 
सम्यगृतया आराधना करता हुआ अआ्रात्मा कर्मों के बंधन से छूटकर मोक्त 
प्राप्त करता है। जिन आत्माओं की सर्वे वृत्तिरुप मुनिधर्म ग्रहण करने, की 
श॒क्कि न हो उन को योग्य है कि-वे ग्रहस्थ धर्म के द्वारा अपना कल्याण करे । 


इति श्री जनतत्त्वकलिकाविकास विशेषश्हस्थर्मखरूपवशुना/मिका पंचमी. कलिका समाप्ता। 


अथ पष्ठी कलिका | 

अस्तिकायधमे--अस्तयः--प्रदेशास्तेषां कायों-राशिरस्तिकाय+ धरम्मोंः- मतिपयाये 
जीवपुद्रल्योद्धारणादित्यस्तिकायधर्म : १ ०॥ 

भावाथ-अस्ति प्रदेशों का नाम है, काय--उन की राशि का नाम हे 
अर्थात्‌ जो प्रदेशों का समूह है, उसी का नाम धमोस्तिकाय है। क्योंकि--जो 
द्रव्य सप्रदेशी है वह काय के नाम से कहा जाता है । फिर उस द्र॒ब्य का जा 
खाभाविक लक्षण वा गुण है, उस गुण की अपेक्षा उस द्वव्य की वही नाम संझ्ला 
बन जाती है। जब द्रव्य लक्षण और पर्याय से युक्त होता है तब व्यवहार पक्त 
में वह नाना प्रकार की क्रियाएँ करता दीख पड़ता है । इसका मुख्य कारण यह 
भी है कि--जैनमत द्रव्यार्थिक नय के मत से प्रत्येक्क दृब्य को अनादि अनंत 
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मानता है; परन्तु पर्योयाथिक नय के मत से प्रत्येक द्रव्य अपनी वर्तमान की 
पर्याय क्णभंगुर में रखता है । फ्योंकि--“सन्‌ द्रब्यलक्षणम्‌” द्रव्य का लक्षण 
सत्‌ प्रतिपादन किया गया है, किन्तु ''उत्पाद व्यमध्रौव्ययुक्कं सत्‌” जो उत्पन्न 
व्यय और धोव्य इन तीनों दशाओं से युक्त हो उसी की द्रव्य संशा है। जैसे 
कि--म्क्ति का (मिद्दी) का पिंड कभी तो घटाकार होजाता है, कभी इंटाकार 
ओर कभी अन्य रूप में परिणत होजाता है | उसके आकारों में तो परिवत्तेन 
हाता ही रहता है, परन्तु यदि निश्चय नय के मत के श्राश्रित होकर विचार 
किया जाय तब रेत्तिका द्रव्य भ्रोव्य भाव में निश्चित होगा । क्‍्योंकि--चाहे 
उस द्रव्य से किसी पदा्थे की भी निष्पसि होजाए परन्तु प्रत्येक पयोय में 
झत्तिका द्रव्य सद्रूप से विद्यमान रहता है । ठीक इसी प्रकार जैनमत भी 
प्रत्येक द्रव्य की यही दशा बणेन करता है । द्रव्यों के समूह का नाम ही जगत्‌ 
वा लोक है । अतएव यह स्वतः ही सिद्ध होजाता है कि--जब द्रव्य अनादि 
अनन्त है तो भला फिर जगत्‌ सादि सान्‍्त कैसे सिद्ध होगा? कदापि नहीं । 
इसलिये द्वव्याथिक नय के मत से यह जगत्‌ अनादि अनन्त है। परन्तु 
किसी पयोय के आश्रित होकर उस ज्ञणस्थायी पयोय के अवलम्बन से उस 
द्रव्य को ज्षणविनशभ्वर कह सकते हैं जैसे-मनुष्य की पर्याय को लेकर मनुष्य 
की अस्थिरता का प्रतिपादन करना । क्योंकि--मनुष्य पयोय की अस्थिरता 
का वर्णन किया जा सकता है, नतु जीव की अस्थिरता वा जीव की अनित्यता का | 
अतणएव निष्कष यह निकला कि--इस जगत्‌ में मूल तत्त्व दो ही हैं, एक 
जीव ओर दूसरा जड़ । सो दोनों के विस्तार का नाम जगत है । दोनों द्वव्यों 
का जो अनादि स्वभाव (धर) है उसी को अस्तिकाय धर्म कहते हैं । 
ज्ैनमत में छः द्रव्यात्मक जगत्‌ माना गया हैं, जैसे कि- धर्म द्रब्य १ 
अधर्मंद्रव्य २ आकाश द्वव्य ३ कालद्वव्य ४ पुद्वलद्र॒व्य ५ ओर जीव द्रव्य ६ इन 
कछुः द्रव्यों में केबल एक द्रव्य जो काल सेशक है, उसका अ्रप्रदेशी द्रव्य माना 
गया है, शेष पांच द्रव्य सप्रदेशी कथन किये गए हैं । क्योंकि--काल द्रव्य के 
पदेश नहीं होते हैं । केवल किसी अ्रपक्षा पूवक उसके भूत, भविष्यत्‌ और 
वक्तेमान यह तीन विभाग हो जाते हैं । अ्रपितु जो धमादि द्रव्य हैं वे सपदेशी 
होने से उनकी “पंचास्तिकाय” सेज्ञा कथन की गई है । इन ६ द्वव्यों के लक्षण 
शाखकार ने निम्न प्रकार से कथन किये हँ--जैसे कि-- 


गुणाणमासओ दव्वं रागदव्वास्सिया गुणा । 


लक्खण पजवाणं तु उभयो अस्सिया भवे ॥ 
व मु  उत्तराध्ययन सृत्र २८ गा० ६। 
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टीका--गुणानां रूपरसस्पशोदीनां आश्रयः स्थान द्रव्यं यत्र गुणा उत्पययन्ते5वर्तिष्ठन्ते 
विलीयन्ते तत्‌ द्रव्यं इत्यनेन रूपादिवस्तु द्रव्यात्‌ सवंथा अतिरिक्त अपि नास्ति। द्रव्य एव रूपादिगुणा 
लभ्यन्ते इत्यथः- गुणाहि एकद्रव्याश्रिता: एकस्मिन्‌ द्रव्ये आधारभुत आधेयत्वेनाश्रिता एकद्रव्या- 
श्रितास्‍्त गुणा उच्यन्ते इत्यनेन ये केचित्‌ द्रव्यं एव इच्छन्ति तद्व्यतिरिक्वान्‌ रूपादीन्‌ इच्छुन्ति, तेषां 
मत निराकृत, तस्माद्‌ रूपादीनां गुणानां द्र्येभ्यो भेदोप्यस्ति तु पुनः फ्यायाणां नवपुरातनादिरूपाणां 
भावानां, एतल्नक्षणं ज्ेयं एतत्‌ लक्षण किं ? पर्याया हि उभयाश्रिता भवेयुः उभयोद्रव्यगुणयोराश्रिताः 
उभयाश्निता:, दव्येषु नवीनपयोया: नाम्ना आकृत्या च भवंति गुरेष्वपि नवपुराणादिपयायाः प्रदयक्षं 
टश्यन्ते एव ॥ ६ ॥ 

भावार्थ-इस गाथा में द्रव्य गुण ओर पर्याय के लक्षण वर्णन किये 
गए हैं | जैसे-कि-गुणां का आश्रित द्रव्य होता है अर्थात्‌ जहां गुण ठहरते हैं 
उसी का नाम द्रव्य है। फिर उसी प्रकार एक द्रव्य के आश्रित गुण होते हैं 
क्योंकि इस स्थान पर द्रव्य आधार भूत ओर गुण आधेय भाव में कथन 
किये गए हैं। सारांश केवल यह ही है कि-कोई २ वादी द्रव्य से गुण पृथक 
मानते हैं, उनके मत का निराकरण किया गया है । अतएव द्रव्य गुण युक्त 
कथन किया गया है। क्योंकि यह बात स्वाभाविक मानी हुई है कि गुण द्रव्य 
के आश्रित ही देखे जाते हैं, जसे कि-घट का रूप । जब उस घट के रूप के 
नाश करने की उत्कटता बढ़ जाएगी तब वह घट भी न रहेगा । अतएव गुण 
द्रव्य के आश्रय हैं ओर किसी विवज्षित द्रव्य के आश्रय गुण देखे जाते हैं । 
परन्तु परस्पर पृथक्‌ नहीं हैं, जेसे कि-गुर्णों से शुन्य द्रव्य माना जाये और 
द्रब्य से पृथक्‌ गुण स्वीकार किए जाएं। परन्तु पयायों का यह लक्षण जानना 
चाहिए कि वह गुण और द्वव्य दोनों के आश्रित होकर रहता है। जिस प्रकार 
द्रव्य नवीन २ आकृतियां धारण करता है, उसी प्रकार गुणों में भी नव पुरातन 
पर्याय देखी जाती हैं। अतएव शास्त्रकार ने यही प्रतिपादन किया है कि पयोय 
गुण ओर द्वव्य इन दोनों के आश्रित होकर ठहरता है । क््योंकि-गुण पयाय 
युक्त द्रव्य माना गया है, परन्तु पर्याय द्रव्य और गुण दोनो के आश्रित द्वोकर 
रहता दे । 

यदि द्रव्य केवल गुण ओर पयोय शल्य ही माना जायेगा तब संसार 
में जो नाना प्रकार की रचना देखने में आती है, वह सबे असत्य सिद्ध हो 
जायेगी। क्योकि--जब द्रव्य गुण ओर पर्याय से शल्य होगा तब वह . अक्रि- 
यात्मक हो जायगा | जब द्रव्य नाना प्रकार के रूपों में परिवत्तेनशील देखा 
जाता है, तब इस से निश्चय होता है कि--जब द्वब्य ओर गुण में पर्याय परि- 
वत्तन होता हे तब संसार की नाना प्रकार की रचनाएँ दृष्टेगोचर होने 
लगती हैं । यदि केवल गुण में वा केवल द्वव्य में ही पर्याय परिवक्तेन माना 
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जाय तब एक पत्त नित्य अवश्यमेव सिद्ध हो जायगा | किन्तु इस प्रकार देखा नहीं 
जाता | अतएव द्वव्य को गुण पर्याय युक्त मानना ही युक्षियुक्न है। जैसे द्रव्य 
पुद्चल है उस के वरणे, गंध,रस ओर स्पशे गुण हैं। नाना प्रकार की आहृतियां 
तथा नव पुरातनादि व्यवस्थाएँ उस की पर्याय होती हैं । इस लिये द्रव्य उक्त 
गुण युक्त मानना युक्षि-संगत है । यद्यपि द्वव्य का लक्षण सत्‌ प्रतिपादन किया 
गया है, तथापि “उत्पादव्ययप्राब्ययुक्क सत्‌” उत्पन्न व्यय ओर भ्रोग्य लक्षण 
याला ही द्रव्य सत्‌ माना गया है। जिस प्रकार एक खुबरो द्रव्य नाना प्रकार 
के आभूषणों की आकृतियां धारण करता है ओर फिर वे आकृतियां उत्पाद 
व्यय युक्त होने पर भी खुबरोे द्वव्य को ध्रोग्यता से घारण करती हैं । सो इसी 
का नाम द्वव्य हे । 
यदि ऐसे कहा जाय कि-एक द्रव्य उत्पाद ओर व्यय यह दोनों विरोधी 
गुण किस प्रकार धारण कर सकता है? तो इसके उत्तर मं कहा जा सकता 
है कि- पर्याय क्षण विनश्वर माना गया हे। पूर्व क्षण से उत्तर क्षण विल- 
क्षणता सिद्ध करता है | जिस प्रकार कंकण से मुद्रिका की आकृति में खुबणे 
चला गया है, परन्तु खुबणे दोनों रूपों में विद्यमान रहता है। हाँ पूवे पर्याय 
उत्तर पर्याय की आकृति को देख नहीं सकता है | क्‍्योकि-जिस प्रकार 
अंधकार ओर प्रकाश एक समय एकत्व में नहीं रह सकते हैं उसी प्रकार पूर्व 
पर्याय और उत्तर पर्याय भी एक समय इकट्टे नहीं हो सकते हैं । 
जैसे युवावस्था वृद्धावस्था की आक्ाति को नहीं देख सकती, उसी 
प्रकार पूे पयोय उत्तर पर्याय का दशन नहीं कर सकती; परन्तु शरीर दोनों 
अखधस्थाओं को धारण करता है, उसी प्रकार ठृब्य उत्पाद ओर व्यय दोनें। 
पर्यायों के धारण करने वाला होता है । 
जिस प्रकार हम राजि ओर दिवस दोनों का भली भांति अवलोकन 
करते हुए धारण करते हैं, परन्तु राजि ओर दिवस व दोनों यगपत्‌ ( इकट्टे 
हुए ) नहीं देखे जाते, ठीक उसी प्रकार द्रव्य दोनों पर्यायों को धारण करता 
हुआ अपनी सत्ता सिद्ध करता है। 
अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि--द्धव्यों की संख्या कितनी मानी 
गई है ? इसके उत्तर में सत्रकार वरणोन करते हैं । जैसेकि-- 
धम्मो अहम्मो आगासं कालो पुग्गलजंतवो । 
एस लोगोत्ति पण्णत्तो जिणेहिं वरदंसिहिं।। 
उत्तराश्ययन सत्र अ. २८ गा० ॥७॥ 
ब्रत्ति--धम्म इति-धर्मास्तिकायः १ अधरम्म इति-अधर्मास्तिकाय; २ आक्राशामेति आ- 
काशास्तिकाय; ३ कालः समयादिरूप:-४ पुग्गलत्ति-पुद्वलास्तिकाय: ५ जन्तब इति जीवाः ६ 


( २५६ ) 


एतानि षर्‌ द्रव्याणि जैयानि, इति अन्वयः एप इति सामान्यप्रकारेण इत्येब॑ रूपः उन्रः पद्द्रव्या- 
त्मको लेको जिनेः प्रज्ञत: कथित: कीदशैर्जिनेवरदर्शिमि: सम्यक्‌ यथास्थितवस्तुहूपज्ञीः ॥ ७ ॥ 
भावार्थ--सामान्यतया यदि देखा जाय तो संसार में जीव ओर अजीव 
यह दोनों ही द्रव्य देखे जाते हैं। परन्तु जब रूपी ओर अरूपी द्वव्यों पर विचार 
किया जाता है तब छुः द्रव्य सिद्ध होते हैं । यद्यपि जीव द्रव्य वास्तव में 
अरुपी प्रतिपादन किया गया हैं तथापि श्रजीव द्रव्य रूपी ओर अरूपी दोनों 
प्रकार से माना गया है जिसका वर्णन आगे यथास्थान किया जायगा । 
किन्तु इस स्थान पर तो केवल पद द्वव्यों के नाम ही प्रातिपादन किये गये हैं । 
जैसेकि--धमौस्तिकाय १ अ्रधर्मास्तकाय २ आकाशास्तिकाय ३ कालद्रव्य 
४ पुद्लास्तिकाय ५ ओर जीवास्तिकाय ६ । 
श्री भ्रहन्‍त भगवन्तों ने यही पद द्रव्यात्मक लोक प्रातिपादन किया है 
अर्थात्‌ षद्‌ द्रव्यों के समूह का नाम ही लोक है। जहां पर षद्‌ द्रव्य नहों केवल 
एक आकाश द्रव्य ही हो उसका नाम अलोक है | नाना प्रकार की जो विज्विता 
दृष्ट्रेगोचर होरही है यह सब षद्‌ द्वव्यों के विस्तार का ही माहात्म्य है। अत- 
एवं यह लोक षट द्रव्यात्मक माना गया है । 
साथ ही शाखकार ने जो “वर” शब्द गाथा में दिया है, उसका कारण 
यह है कि -अवधिशानी वा मनःपर्यवज्ञानी जिनेन्द्रों ने उक्त कथन नहीं किया 
है। किन्तु जो केवल ज्ञानी जिनेन्द्र देव है उन्‍्हों ने ही षद द्रव्यात्मक लोक 
प्रातिपादन किया है । क्‍्योंकि-अवधिज्ञानी ओर मनःपर्यवज्ञानी जिन तो 
अरूपी पदार्थों को सर्व प्रकार से देख नहीं सकते हैं, किन्तु जो केवल श्ञानी 
जिन है जिन्हों के शञानावरणीय दर्शनावरणीय मोहनीय और अंतराय यह 
चारों घातिये कम नष्ट हो गये है, उन्होंने ही षद्‌ द्वव्यात्मक लोक प्रतिपादन 
किया है। 
पुनः उसी विषय में कहते हैं । 
धम्मो अहम्मो आगास॑ दव्वं इकिकमाहिय | 
अशणंताणि य दव्वाणि कालो पुग्गलं जेतवो ॥ ८ ॥ 
उत्तरा्ययन अर. २८ गा, ॥ <5॥ 
वृत्ति--धर्मादभेदानाह--धम्म १ अधर्म्म २ आकाश ३ द्र॒व्य॑ इति प्रत्येक योज्य॑-धर्म्म- 
द्रव्यं अधम्मंद्रव्यं आकाशद्वव्यमिस्यर्थ: । एतत्‌ द्व्यं त्रय॑ एक्रैक इति एकत्व॑ युक्क एव तीर्थंकर: आख्यात॑ 
अग्रेतनानि त्रांणि द्रव्याणि अनंतानि स्वकोयस्वर्कायानन्तभेदयुक्तानि भवंति तानि श्रीरि द्रव्याश 
कानि १ काल: समयादिरनन्तः अर्तातानागतायपेक्षया पुद्रला अपि अनन्ताः जन्तवों जीवा अपि 
अनन्ता एवं । अथ पदद्रव्यलक्षरामाह । ु 
भावाथ--श्री भगवान ने षड्द्वव्यात्मक लोक प्रतिपादन किया है। वे द्रव्य 


( २२७ ) 


इस प्रकार लोक में अपनी सत्ता रखते हैं जैसेकि-धम्मद्रव्य १ अधमंद्रव्य २ ओर 
आकाश द्रव्य ३ ये तीन द्वब्य असंख्यातप्रदेशप्रमाण लोक में एक एक संख्या 
के धारण करने वाले प्रतिपादन किये गए हैं | यद्यपि आकाश द्रव्य भी अनंत 
है परन्तु लोक में वह असंख्यात प्रदेशों को धारण किये हुए ही रहता हे । 
क्योंकि--लोक असंख्यात योजनों के आयाम ओर विष्कंभ के धारण 
करने वाला है । अतएव शाख्त्रकार ने वर्म, अधमे तथा आकाश ये तीनों द्रव्य 
लोक में एक २ ही प्रतिपादन किये है | यद्यपि धमेद्रव्य के स्कन्‍ध, देश ओर 
प्रदेश रूप तीन भेद प्रतिपादन किये गए हैं तथापि भेद केवल जिश्नाखुओं के 
बोध के लिये ही दिखलाए गए हैं, किन्तु बास्तव में धर्मद्रव्य अ्विद्धिन्न भाव 
से एक रूप होकर ही लोक में स्थित है| इसी प्रकार अधमे द्रव्य ओर आकाश- 
द्रव्य के विषय में जानना चाहिए । जिस प्रकार धमंद्रव्य अविछिन्न भाव से 
लोक में स्थित है, ठीक उसी प्रकार अधर्म और आकाश द्रव्य भी लोक में 
स्थित हैं । किन्तु कालद्वव्य १, पुद्ललद्रृब्य २ और जीवद्गव्य हे ये तीनों 
लोक में अनंत प्रतिपादन किये गए है। क्योंकि-तीनों काल की अपेक्षा काल- 
द्रव्य अनंत प्रतिपादन किया गया है| जैसेकि-जब द्रव्याथिक नय की अपेत्ता 
से संसार अनादि अनंत है तब भूतकाल वा भविष्यत्‌ काल भी अनंत सिद्ध 
हो जाता है। अतएव कालद्रव्य तीनों काल की अ्रपेत्षा से अनंत प्रतिपादन 
किया गया है| ठीक उसी प्रकार पुद्वलद्वव्य भी अनंत कथन किया गया है। 
क्योकि-एक परमाणु पुद्लल स लकर अनंत प्रदेशी स्कन्ध पयन्त पुद्वलद्वव्य 
विद्यमान है | वह अनंत वर्गणाओं के समूह का उत्पादक भी है। इस लिय यह 
द्रव्य भी लोक में अपने दृव्य की अनेत संख्या रखता है | जिस प्रकार पुद्गल- 
द्रव्य अनंत है, ठीक उसी प्रकार जीव द्वव्य भी अनंत है अ्र्थात्‌ लोक में अनंत 
आत्माएँ निवास करती हैं। 

कतिपय वादियों न एक आत्मा ही स्वीकार किया है । उनका मन्तब्य 
यह है कि-एक आत्मा का ही प्रतिबिम्ब रूप अनेक आत्माएँ है| वास्तव .में 
शुद्ध आत्मद्रव्य एक ही है । तथा किसी वादी न आत्मद्वव्य भिन्‍न २ माना है| 
एक आत्मा के मानने वालों का सिद्धान्त युक्तियों स बाध्य कर दिया है । 
परन्तु जन-सिद्धान्तकारो ने आत्मद्व॒व्य द्वव्यरूप स अनंत स्वीकार किया है 
परन्तु ज्ञानात्मा के मत से आत्मद्रव्य एक भी है | जिस प्रकार सहस्त्र दीपक 
द्रव्यरूप से सहस्त रूप ही हैं परन्तु सहस्य दीपकों का प्रकाश गुण एक ही है 
ठीक उसी प्रकार आत्मद्र॒व्य अनंत होने पर भी ब्लानदष्टि और गुण के सम 
होने पर एक ही है। परन्तु व्यवहार पक्त में आत्मद्रव्य अनंत है | अतएव काल- 
द्रव्य पुदलद्ब्य ओर जीवद्वव्य अनंत प्रतिपादन किये गए हैं। 


( श्श्यथ ) 


कब शास्त्रकार पदद्वव्यों के लक्षण विषय कहते हैं-- 
गइलक्खणो उधम्मो अहम्मेठाणलक्खणो । 
भायण सब्वदव्वाणं नहं श्रोगाह लक्खण ॥ 
उत्तराध्ययन सूत्र अ० रे८ गा० ॥ ६ ॥ 

वृक्ति--धम्मों धमोस्तिकायो गतिलक्षणो श्षेयः, लक्ष्यते ज्ञायते5नेनेति 
लक्षणम पकस्मादेशात्‌ जावपुद्गलयोदेंशान्तरं प्रति गमने गतिगंतिरेव लक्षण यस्य 
स गतिलक्तणः | अ्रधम्मों श्रधमोस्तिकायः, स्थितिलज्षणों शेयः स्थितिः स्थान 
गतिनिवृत्तिः सेव लक्षण अस्येति स्थानलक्षणोधमोस्तिकायो शेयः, स्थिति- 
परिणतानां जीवपुद्लानां स्थितिलक्षणकाये ज्ञायते स अधमोस्तिकायः यत्पुनः 
सर्वद्रव्याणां जीवादीनां भाजनं आधाररूप नमः आकाश उच्यते तत्‌ च नभः 
अवगाहलक्षणं अ्रवगादु प्रवृत्तानां जीवानां पुद्लानां श्रालम्बो भवति इति अवब- 
गाहः अवकाशः स एव लक्षण यस्य तत्‌ अवगाहलक्षणं नम उच्यते ॥ ६॥ 

भावाथे--पूव्वोक्क गाथाओं में द्वव्यों क नाम वा उन का परिमाण प्रति- 
पादन किया गया है, किन्तु इस गाथा में द्वव्यों के लक्षण-विषय प्रतिपादन 
किया गया है। जैसे कि-धमंद्रव्य का गति लक्षण है, क्योंकि-जिसके द्वारा 
पदार्थ जाना जाय वा लक्षित किया जाय उसी को लक्षण कहते हैं, सो जब 
जीव वा पुद्नल द्रव्य गति करने में प्रवृत्त होते है तब उस समय धममेद्रव्य 
उन की गति में सहायक बनता है। जिस प्रकार चलने वालों के लिये राज- 
मार्ग सद्दायक होता है तथा मत्स्य की गति में जल सहायक होता है ठौक 
उसी प्रकार जीव और पुद्ठल की गति में धर्मद्रव्य सहायक बनजाता है परन्तु 
धर्मद्रव्य स्वयं उक्त द्रव्यों की गति में प्रेरक नहीं माना जाता जैसे कि-- 
जल वा राजमार्ग जीव ओर पुद्ठल की गति में प्रेरक नहों है परन्तु सहायक 
हैं ठीक उसी प्रकार धर्मद्रव्य गति में प्रवृत्त हुए जीव और पुद्दल की सहा- 
यता में उपस्थित हा जाता है। अतएव धर्मद्रव्य का गति लक्षण प्रतिपादन 
किया है। सो जिस प्रकार धर्मद्रव्य गति में सहायक माना गया है ठीक उसी 
प्रकार जब जीवद्र॒ब्य ओर अजीवद्गव्य स्थिति में (डहरने में) उपस्थिति करते 
है, तब अधमंद्रव्य उन की स्थिति में सहायक बनता है, इसी वास्ते अधमेद्रब्य 
का स्थिति लक्षण प्रतिपादन किया गया है। 

जिस प्रकार ग्रीष्म ऋतु स पीडित पथिक गमन क्रिया के समय एक 
छाया से खुशोमित वृक्ष का सहारा मानता है अर्थात्‌ छाया-युक्त बृक्त के नौचे 
वेठ जाता है उस समय माना जाता है कि--गति क्रिया के निरोध में वृक्त 
स्थिति में सहायक बन गया, ठीक उसी प्रकार जीव और पुहल की स्थिति 
में अधमेद्रव्य असाधारण कारण माना जाता है। 


( २५६ ) 


फिर सर्वंद्रव्यों का भाजनरूप आकाशदब्य जो प्रतिपादन किया गया 
हैं, उस का अ्रवकाशरूप लक्षण कथन किया है, क्‍्योंकि-आकाश का 
लक्षण वास्तव में अवकाशरूप ही है जिस प्रकार दुग्ध से भरे हुए कलश में 
शक्करादि पदार्थ समवतार हो जाते हैं ठीक उसी प्रकार प्रत्येक पदा्थे को 
अवकाश देने के लिये श्राकाशद्रबव्य भाजनरूप माना गया है । तथा जिस 
प्रकार सहसर्त्र दीपकों का प्रकाश परस्पर सम्मिलित होकर ठहर जाता है 
ठीक उसी प्रकार प्रत्येक द्ब्य आकाश में सम्मिलित होकर ठहरे हुए हैं। 
अतएय आकाश का अवकाशरूप लक्षण ही मानना युक्तियुक्त है । यद्यपि 
कतिपय वादियों ने “शब्दगुराकमाकाशम” इस प्रकार से पाठ माना है, परन्तु 
उन का यह लक्षण युक्तियुक्त नहीं हैं क्योकि--यह बात स्वतः सिद्ध है कि-- 
गुणी प्रत्यक्ष ओर गुण परोक्ष हाता है परन्तु इस स्थान पर शब्दरूप गुण तो 
इन्द्रिय-प्राह्म हे ओर आकाश इन्द्रिय-ग्राह्म पदार्थ नहीं माना गया है तथा च- 
काणाद शब्दस्तव चेननभागुणे।5तीन्द्रिय: स्थात्‌ परिमाणुवत्कथम ? 
गुणा5पि चेत्तर्हि तदाभ्रय चउ्‌ द्र॒व्य५गृहीते किमु गृद्वतव्सो ! ॥ 
युक्किप्रकाश 'छाक॥ २२ ॥ 
टीका-अथ शब्दस्य गुणत्व॑ निषधयाति | काणाद-ह काणाद ! तव मत च- 
त्रभोगुणः शब्दो5स्ति तदाउतीन्द्रिय इन्द्रिया5ग्राह्मः कर्थ न स्यात्‌ परिमाणबत्‌ ? 
अधिकाराद गगनपरिमाणमिव यथा गगनपरिमाणं तदगुणत्वेना5तीन्द्रियं तथा 
शब्दों भवेदिति तस्मात्‌ न गगनगुणः शब्दः । ननु शब्दस्य गगनगुणत्वं मा5स्तु 
तथा5पि कस्याचिद द्वव्यान्तरस्य गुणा5यं भविष्यतीति वशेषिककदाशां निरा- 
करोति चेत्‌ शब्दा गुणस्तहिं तदाभश्रय द्रव्ये5ग्रहीते सो कथ्थ ग्ह्मयते ? तस्मान्नाय॑ 
गणो<5पीति दृत्ताथः- 
भावाथे--इस कारिका का मन्तव्य यह है कि-ज़ब आकाश इन्द्रिय 
अग्माह्म पदार्थ हैं तो भला उस का गुण जा शब्द माना गया है वह इन्द्रिय अग्राह्म 
केस न होगा ? अपितु अवश्यमव होना चाहिए । परन्तु शब्द भ्रोत्रेन्द्रिय 
ग्राह्म माना गया है अत एवं शब्द आकाश का गुण युक्षिपूर्षक सिद्ध नहीं होता 
दे एस कहा जाय कि-आकाश में जो द्रव्य स्थित हैं उन द्रव्या में जय 
परस्पर संघर्षण होता हैं तब शब्द उत्पन्न हाजाता है, अतएव आकाशस्थ 
द्वब्य होने स वह शब्द आकाश का ही मानना चाहिए। इस शका का यह समा- 
घान किया जाता है कि-जवब द्वव्यों क संघधण स शब्द उत्पत्ति मान ली जाए 
तब आकाश का गुण शब्द ता सवेथा निमूंल सिद्ध होगया। क्योंकि-आकाश- 
एक अरूपी पदार्थ संघर्ष करता ही नहीं हें। अरूपी पदार्थ एक रसमय होता 
है । यदि आकाश में स्थित परस्पर द्रव्य संघर्षण करते हैं उन के कारण से शब्द 


( २३० ) 


उत्पन्न होगया, दस प्रकार माना जाय तब भी यह पक्त युक्कियुक्त नहीं हे क्‍यों 
कि-आकाश द्रव्य तो सब द्वव्यों का भाजनरूप सिद्ध हो ही गया श्रब शेष द्रव्य 
जो माने गए हैं उन पर विचार करना रहा। 
पुद्नलद्गव्य के स्कन्‍्ध पर परस्पर संघर्षण करने से शब्द होता है यदि्‌ इस 
प्रकार माना .जाय तब तो कोई भी आपत्ति की बात नहीं है। क्योंकि हमारा भी 
यह मन्तव्य है। यदि दिशादि द्रव्य माने जाएँ तब उनके मानने से वही दोष 
उत्पन्न होता है, जो आकाश का गण शब्द मानने पर सिद्ध हो चुका है। अत- 
एव जैन-सिद्धान्तानुसार आकाश क। लक्षण अवकाश रूप जो प्रतिपादन किया 
गया है वहीं युक्नियुक्त है । 
अब सूत्रकार शेष द्वव्यों के लक्षणविषय कहते हैं। 
बत्तणालक्खणो कालो जीवो उवदओगलक्खणो | 
नाणेणं दंसणेणं च सुहेण य दुृहेण य ॥ 


उत्तर|ध्ययनसूत्र अ, *८ गा, ॥ १० ॥ 
वृत्ति-वत्तेते अनवच्छिन्नत्वेन निरनन्‍्तरं भवाति इति वत्तनासा वत्तेना 
एव लक्षण लिड्ड यस्येति वत्तेनालचणः काल उच्यते तथा उपयोगो मति- 
शानादिकः स एव लक्षणं यस्य स उपयोगलक्षणों जीव उच्यते | यतोहि ज्ञानादि- 
भिरेव जीवो लक्ष्यते उक्तलक्षणत्वात्‌ | पुनर्विशेषलक्षणमाह-ज्ञानेन विशेषा- 
वबोधेन च पुनदेशनेन सामान्यावबोधरूपेण चर पुनः सुखेन च पुनदुःखन च 
शायते स जीव उच्यते ॥ 
भावाथे-जो सदेव काल वर्त रहा हे, जिसके वत्तेने में कोई भी विध्न 
उपास्थित नहीं होता, उसी का नाम काल है सो वत्तना ही काल का लक्षण 
प्रतिपादन किया गया है । जब पदार्थों की पुरातन वा नवीन दशा देखी जाती 
है, तब इसी द्वारा ही कालद्रव्य की सिद्धि होती है । क्‍्योंकि-वत्तनालक्षण 
ही कालद्वब्य का प्रतिपादन किया गया है। सो उसी के द्वारा पदार्थों की नूतन 
वा पुरातन दशा देखी जाती है, किन्तु जीवद्रब्य का लक्षण उपयोग प्रति- 
पादन किया है । क्योंकि-शान ही जिसका लक्षण है वही उपयोगलक्षण युक्त 
जीव है । क्‍ 
इस स्थान पर लक्ष्य ओर लक्षण अधिकरण हारा प्रतिपादन किया 
गया है। परन्तु अवकरण द्वारा जीव द्रव्य की सिद्धि की जाती है। जैसेकि-शान- 
विशेष बोध से, दशेन-सामान्यवोध से, सुख ओर दुःख से जो जान जाता है 
वही जीव द्वव्य हे। सारांश इतना ही हे कि जिस को ज्ञान ओर दशशन हो साथ 
ही खुख और दुःखों का अनुभव हो उसी का नाम जाव है । पदार्थों का बोध 
आर सुख दुःख का अनुभव यह लक्षण जीव के बिना अन्य किसी भी द्रब्य मे 


( २३१ ) 


उपलब्ध नहीं होता । यद्यपि पुद्न लद॒ब्य के कतिपय स्कन्ध क्रिया करते हुए 
इष्टिगोचर होते हैं, परन्तु उन क्रियाओं में विचार-शक्ति तथा खुख दुःखों का 
अनुभव करना सिद्ध नहीं होता । जिस प्रकार अनेक शाकों के भाजनों में दर्वी 
( कडछी ) भ्रमण तो करती है परन्तु उन पदार्थों के रस के ज्ञान स वद वंचित 
ही रहती है, कारण कि-वह स्वयं जड़ है । इसी प्रकार घड़ी जनता का 
प्रत्यक समय का विभाग करके तो दिखलाती है, परन्तु स्वयं उस शान से वंचित 
होती है। अतएव जीव की सिद्धि जो सूत्रकार ने चार लक्षणों द्वारा प्रतिपा- 
दन की है वह युक्तियुक्त होने से सर्वथा उपादेय है। जेसेकि-जिस को प्रत्येक 
पदार्थ का ज्ञान है, जिस की श्रद्धा दृढतर हे, फिर जो सुख वा दुःख का अन॒- 
भव करता इदृष्ट्रिगोचर होता है, उसी की जीव संज्ञा है । इस से निष्कर्ष यह 
निकला कि-उपयोगलक्षण युक्त जीव प्रतिपादित हैं । 

अब सूत्रकार जीवद्॒व्य के लक्षणानतरविषय में कहत हैं। 

नारं च दंसणं चेव चरित्त च तवो तहा । 
वीरियं उदओगो य एम जीवस्स लक्खणं |॥॥११॥ 
उत्तराध्ययनसृत्र ञ्र, २८ गा, ॥ ३१॥ 

वात्ति-ज्ञानं शायते5नेनति ज्ञानं च पुनदेश्यतेउनेनेति दशन ला पुनश्चरित्रं 
क्रिया चेष्टादिकं तथा तपों द्ादशवि् तथा वीये वीययानन्‍्तराय क्षयापशमात्‌ 
उत्पन्न सामथ्ये पुनरुपयोगा ज्ञानादिषु एकाग्रत्वे एतत्‌ सर्वे जीवस्य लक्षणम्‌ ॥ 

भावाथ--जिस प्रकार *० वीं गाथा में जीव द्रव्य के लक्षण प्रतिपादन 
किये गए हैं, उसी प्रकार ११ वीं गाथा में भी जीव द्रव्य के ही लक्षण प्रतिपादित 
हैं । जैसेकि--जिसके द्वारा पदार्थों का स्वरूप जाना जाय उस का नाम ज्ञान है 
तथा जिसके द्वारा पदार्थों के स्वरूप को सम्यगतया देखा जाय उस का नाम 
दर्शन है । सो जीव शान, दशन तथा काय की चेश्टादि की जो संज्ञा चारिश्र है 
उस स तथा द्ादशविध तप से युक्त है । इतना ही नहीं किन्तु वीयान्तराय कर्म 
के क्षयोपशम भाव से जा आत्मिक सामर्थ्य उत्पन्न हुआ है उस थधीय॑ से युक्त 
तथा ज्ञानादि में एकाग्न अथांत्‌ शानादि में उपयोग युक्त है । य सब जीव 
द्रव्य के लक्षण हैं। अथात्‌ इन लक्षणों द्वारा ही जीव द्रव्य की सिद्धि होती 
है क्योंकि-लक्षणों द्वारा ही पदार्थों का ठीक २ बाध हो सकता है | परन्तु इस 
वात का अवश्य ध्यान कर लना चाहिए कि--एक आत्मभूत लक्षण होता है 
दूसरा अनात्मभूत लक्षण होता है । जिस प्रकार आग्नि की उष्णता आत्मभूत 
लक्षण है, ठीक उसी प्रकार द्रड़ पुरुष का अनात्मभूत लक्षण है। सा शान 
दर्शन, वीये और उपयोग इत्यादि यह सब आत्मभूत जीव द्रव्य के लक्षण 
प्रातिपादन किये गए है। 


( श३इ२ ) 


अब शाख्त्रकार पुद्वल द्रव्य के लक्षणविषय कहते हैं-- 
सद्भंघयार उज्जोओ पहाछायातवे इया | 
वश्नगंधरसा फासा पुग्गलाणं तु लक्खणम्‌॥ १२ ॥ 
उत्तराध्यमन सूत्र २८ गा, १२ 


वात्ति-शब्दो ध्वनिरूपपोह्नलिकस्तथान्धकारं तदपि पुद्कलरूपं तथा 

उद्योतो रज्नादीनां प्रकाशस्तथा प्रभा चन्द्रादीनां प्रकाशः तथा छाया कृक्षादीनां 
छाया शेत्यगुणा तथा आतपो रवेरुष्णप्रकाशः इति पुठ्लस्वरूप वा शब्दः समुच्चये 
वर्णगंधरसस्पशा: पुदलानां लक्षाणं श्ैेयं वणणोः शुक्लपीतहरितरक्ककृष्णादयो गंधों 
दुगन्‍्धसुगन्धात्मको गुणः रसाः षट तीचणकटुककषायाम्लम घु रलवणाद्याः स्पशाः 
शीतोष्णखरसृदुस्निग्धरुक्षलघुगुवादयः एत सर्वेपि पुद्ललास्तिकायस्कन्ध- 
लक्षणवाच्याः ज्षेयाः इत्यथथः एमिलेक्षणरेव पुद्ला लच््यन्त इति भावः ॥ 

भावाथ--पांच द्रव्यों के लक्षण कथन करने के पश्चात श्रब छुठ पुद्ठल 
द्रव्य के लक्षण विषय स्तृत्रकार कहते हैं.। स्म्वाति रहे पृ्षोक्त पांच द्ृब्य अरूपी 
ओर अमूर्तिक कथन किये गए हैं । परंच पुद्वलद्वव्य रूपी है । इसलिये इसके 
लक्षण भी रूपी ही हैं। जो शब्द होता है वह पुह्नलात्मक है| क्योंकि जिस 
समय पुद्लल द्रव्य के परमाणु स्कन्ध रूप में परिणत होते हैं, तब उनमे परस्पर 
संघ्षण होने क कारण एक ध्वनि उत्पन्न हो जाती है| वह ध्वनि अथवा शब्द 
तीन प्रकार से प्रतिपादन किया गया है | जैेस कि जीव, अजीयव और 
मिश्रित शब्द । 

जिस पुहलद्वब्य का लेकर जीव भाषण करता है वह जीव शब्द कहा 
जाता है। जो अजीब पदार्थ परस्पर संघर्षण स शब्द उत्पन्न करते हैं उसे 
अजीव शब्द कहते हैं । जीव ओर अजीव के मिलने से जो शब्द उत्पन्न होता 
है उसका नाम मिश्रित शब्द है जैसे वीण का बजना। 

जिस प्रकार शब्द पुद्वल का लक्षण है उसी प्रकार अधकार भी पुहल 
द्रव्य का हो लक्षण है। क्‍्योकि--यह काई अभाव पदार्थ नहीं हे । जिस प्रकार 
प्रकाश की सिद्धि की जाती है, ठीक उसी प्रकार अधकार की भी सिद्धि होती 
हे। रत्नादि का उद्योत, चन्द्रादि की प्रभा ( प्रकाश ), वृज्ञादि की छाया जो 
शेत्यग्रुण युक्त होती है, रवि ( सये ) का आतप ( प्रकाश ) यह सब पुल 
द्रव्ध के लक्षण हैं। जिस प्रकार ऊपर लक्षण कथन किये गए है ठीक उसी 
प्रकार पांच बरणे जेसे--कृष्ण, पीत, हरित, रक्त ओर श्वेत; दो गंध जैस-- 
खुमंध और दुगेन्‍्ध: पांच रस जैसे--तीचण, कडुक, कषाय, खट्टा और मधुर 
आठ स्पश जेसे कि--कर्कश, सकोमल, लघु, गुरु, रुक्ष, स्निग्थ, शीत और 


( शरे३े ) 


उष्ण यह सब पुठलास्तिकाय के लक्षण जानने चाहिए। 
सारांश इस का इतना ही है कि--उक्त लक्षणों द्वारा पुद्वल द्रव्य की सिद्धि 
की जाती है । 
यद्यापि कतिपय वादियों ने पुल द्रव्य के लक्षणों को किसी अन्य द्रव्य 
के लक्षण वर्णन कर दिये हैं, परन्तु यथार्थ में वह लक्षण न होने से युक्ति को 
सहन नहीं कर सकते। जैसे कि--तमस को कतिपय वादियों ने अभाव पदार्थ 
स्वीकार कर लिया है, किन्तु वह युक्तियुक्त कथन नहीं है । अतएव पुह्वलद्गव्य 
के ही उक्त लक्षण स्वीकार करने युक्तियुक्त हैं । 
यावन्मात्र पदाथे दृष्टिगोचर होते हैं, वे सर्व पोह्नलिक हैं. । क्‍्योंकि-- 
अरूपी पदार्थों को तो छु्मस्थ आत्मा चक्ुओं द्वारा देख ही नहीं सकता | अत- 
एव इन्द्रिय ग्राह्म पदार्थ रूपवान हैं । रूपवान्‌ ही होने से वे पौद्नलिक हैं। 
इस प्रकार पद द्वव्यों के लक्षण वर्णन करने के अनन्तर अश्रब सूत्रकार 
पर्याय विषय कहते हैं। जैसेकि-- ः 
_एगत्त च पुहत्तं च संखा संठाणमेव य | 
संजोगाय विभागा य पज्जवाणं तु लक्खणं ॥ 
उत्तराध्ययनसूत्र श्र, *८ गा ॥ १३॥ 
_ चृत्ति--एतत्पर्यायाणां लक्षण एतत्‌ किम-एकत्वे भिन्‍्नेष्वापि परमारण्वा- 
दिषु यत्‌ एको5यं इति बुद्धथा घटोये इति प्रतीतिहेतुः च पुनः प्ृथकत्व॑ अर 
अस्मात्‌ एृथक्‌ घटः पटाद्‌ मिन्‍नः पटो घटाद्धिननः इति प्रतीतिहेतुः, संख्या 
एको द्री बहव इत्यादि प्रतीतिद्देतुः च पुनः संस्थान एव बस्तूनां संस्थान आ- 
कारश्वतुरस्रवतुलतिस्रादि प्रतीतिद्देतुः, च पुनः संयोगा अय॑ अंगुल्याः संयोग 
इत्यादि व्युपदेशद्वेतवो, विभागा अय्य अतो विभक्त इति वृद्धिहितवः, एतल्‌ 
पयोयाणां लक्षणों शेये, संयोग। विभागा बहुवचनात्‌ नवपुराणत्वाद्यवस्था शेयाः 
लक्षणन्व॑ साधारणरुप॑ गुणानां लक्षण रूपादि प्रतीतत्वान्नोक्तम ॥ 
भावार्थ-'पहले कद्दा जा चुका है कि--द्रव्य गुण और पयोय युक्त होता 
है | अतः इस गाथा में पयोय का लक्षण प्रतिपादन किया गया है। अनंत पर- 
मासुओं का समूह जब एक घटादि पदार्थों के रूप में शाजाता है तब व्यवह्यारव॒द्ध 
से कहा जाता है कि-यह एक घट है | यद्यपि वह घट अनंत परमाणुओं का 
समूह रूप है तथापि भिन्‍न २ परमाणुओं के होने पर भी व्यवहारबादि में 
घट एक पदार्थ माना गया है। इसी प्रकार यह इस से पृथक्‌ है अर्थात्‌ यह घट से 
पट पृथक्‌ है वा यह वस्तु अमुक वस्तु से पृथक्‌ है इस प्रकार की जो प्रतीति है 
उसी का नाम पृथक्त्व है क्योंकि-पुद्ल द्रव्य एक होने पर भी यह इस पदार्थ 
से श्विन्न पदार्थ है इस प्रकार की जो. प्रतीति होती है यही पर्याय का लक्षण है। 


( १३७ ) 


.. जिस पर्याय में पदार्थ विद्यमान होता है उसी के मांगने पर अन्य 
पयोय के पदार्थ के घरने वाले पदाथ को उस के समीप नहीं उपस्थित 
किया जाता । जिस प्रकार किसी व्याक्ति ने शोच करने के लिये अपने दास से 
'मिद्टी मंगवाई तब उस का दास मिट्टी की जो अन्य पयोय घट रूप में परिणत 
हो रही है उस को शौच के लिये उसके पास उपस्थित नहीं करता, किन्तु जो 
शुद्ध सक्तिका द्रव्य है उसी को उसके पास लाता है। इस से सिद्ध हुआकि-- 
सक्तिका द्रव्य एक होने पर भी पर्याय के कारण से मिन्‍न २ रूप में परिखत 
होरही है। सो पुह्ल द्वव्य की भी यही दशा है। पर्याय की अपेस्ता से ही यह 
कहा जाता है कि-यह एक है. यह इस से पृथक्‌ है। इसी प्रकार संख्या में जो 
आने वाले पदाथे हैं वे भी पयोय के ही कारण से संख्यावद्ध होगए हैं 
जैसेकि--एक, दो वा बहुत इत्यादि | वस्तुओं के जो नाना प्रकार के संस्थान 
देखे जाते है, जेसेकि-चतुरंश, चतुष्कोण, त्रिकोण, वर्तुल इत्यादि; वे सब आकृ- 
तियां पयोय को लेकर उत्पन्न हुई हैं | क्यांकि-एक परमाणु का कोई भी संस्थान 
नहीं माना जाता है । जब वे परमाणु दयणुकादि रूप में आते हैं तब वे 
नाना प्रकार की आकहृतियों के धरने याले होजाते हैं। अतण्व निष्कर्ष यह 
निकला कि-यावन्मात्र संस्थान ( आकार ) दृष्टिगोचर वा दृष्टिअ्रगोचर हैं 
वे सब पुद्वल द्रव्य की पयोाय के कारण से ही उत्पन्न हुए हैं । साथ ही 
यावन्मात्र संयोग हैं वे भी पुद्नल द्रव्य की पयोय सिद्ध करते हैं। क्योंकि-पर 
माणुओं के समूह का जो एकत्र होना है उसी का नाम संयोग है 

जिस प्रकार संयोग का वन किया गया है, उसी प्रकार विभाग विषय 
में भी जानना चाहिए | क्योंकि-जब परमाणुओं का संयोग माना जाता है तब 
उनका विभाग भी अवश्यमेव मानना पड़ेगा। अतएव संयोग ओर विभाग 
जो वुद्धिकत भेद हैं वे सब पुद्ल द्रव्य के ही पर्याय हैं। 

जिस प्रकार द्रब्य के पर्याय कथन किये गए हैं उसी प्रकार रूपादि जो 
पुद्वल द्रव्य के लक्षण है उनके विषय में भी पर्यायों का परिवत्तन होना जानना 
चाहिए | क्‍्योंकि-उन की भी नूतन वा पुरातन व्यवस्था देखी जाती है । अत- 
एवं द्रव्य का गुण ओर पयायों से युक्त मानना ही युक्तियक्त सिद्ध होता है । 

जैन-शास्त्रो के अनुसार देखा जाय तो तब भली भान्ति उक्त कथन से 
यह सिद्ध होजाता है कि-यह लोक पद द्रव्यात्मक है, जिसमे विशेषतया पुह्ल 
ओर कर्मयुकत जीवों का ही सब प्रकार से विस्तार देखा जाता है । पुद्ठल 
द्रव्य का ही संग करने से यह आत्मा अपने निज गुण को भूल कर नाना प्रकार 
के दुःखों का अनुभव कर रहा है। 

यद्यपि धमोदि द्रव्यों के शास्त्रों में पांच २ भेद भी लिखे हैं तथापि वे सर्व 


( १२३४ ) 


भेद उक्त विषय में संक्षेप रूप से समवतार होजाते हैं जसकि-- 

१ द्रव्य से धर्मास्तिकाय एक द्रब्य है १, क्षेत्र से लोकपरिमाण है २, 
काल से अनादि अनन्त है ३, भाव से अरूपी है ४, गुण से गति इस का लक्षण 
है ५ । दृष्टान्त जैसे पानी में मत्स्य । 

२ द्रव्य से अधमौस्तिकाय एक द्रव्य है १, क्षेत्र स लोकपारिमाण २, काल 
से अनादि अनंत ३, भाव से अरूपी ४, गुण से स्थिति इस का लक्तण है ५ | 
इृष्शांत जैसे पथिक को वृक्ष का आधार । 

३ द्रव्य से आकाशास्तिकाय एक ९१, छोत्र से लोकालोक पारिमाण २,काल 
से अनादि अनंत रे, भाव से अरूपी ४, गुण से आकाश का अयकाश देने का 
स्वभाव ५ । दृष्टान्त जैसे दुग्ध में शर्करा ( मिद्ठा )। 

४ द्रव्य से कालद्रव्य अनत *, चैत्र से अढ़ाई द्वीप पारिमाण २, काल से 
अनादि अनेत ३, भाव से अरूपी ४, गुण से वत्तेनालक्षण ५ | दृष्टान्त-जैसे नूतन 
पदार्थ को कालद्गव्य पुराना करता है । 

५ द्रव्य से जीवद्॒ब्य जीवास्तिकाय अनन्त १, देत्र स चतुदेशरज्जु परि- 
माण २ काल से अनादि अनन्त ३, भाव से अरूपी ४, गुण से येतनालक्षण । 

द्रव्य से पुद्वलास्तिकाय अनेत १, ज्षेत्र से लोक पारेमाण२,काल से अनादि 
अनत ३, भाव से रूपी ४, गुण से सड़ना, पड़ना, मिलना, गलना, विध्येसन 
होना ही इस का लक्षण हे ५ । 

इस प्रकार उक्त द्र॒व्यों के स्वरूप को जाना जाता है। क्योंकि-प्रत्येक 
द्रव्य अपनी २, पयायों का कर्ता है। 

& अब इस स्थान पर आगमसार ग्रंथ के अनुसार पद द्रव्यों के विषय 
में कहा जाता है। जैसेकि-षट अनादि हैं । उनमें पांच अजीव और चेतनालद्षण 
वाला जीव है । परन्तु षट्‌ द्रव्यों के गुण निम्न प्रकार से हैं जैलोकि--धमास्ति- 
काय के चार गुण है, यथा-अरूपी १, अचेतन २, अक्रिय ३ ओर गतिलक्षण 
४ | अधमोस्तिकाय के भी चार गुण हें-जेसेकि-अरूपी १, अचेतन २, अक्रिय 
३ ओर स्थितिलक्षण ४। आकाशास्तिकाय के चार गुण-जैसोके-अरूपी १, 
अचेतन २, अक्रिय ३ ओर अवगाहनगुण ४ | कालठव्य क चार गुण-अरूपी *२, 
अचेतन २, अफिय ३ ओर नव पुराणादि वत्तनालक्षण ४ | पुहुल द॒व्य के चार 
भेद रूपी १, अचेतन २, सक्रिय ३, मिलना ओर विद्दुड़ना स्वभाव ४। जीव द्व्य 
के ४ गुण अनेतशान १, अनेतदशन २, अनेतचारित्र रे, ओर अनंतयीय ४। 
ये छः द्रव्यों के गुण नित्य और धुव हैं । 

किन्तु पषद्द्गव्यों के पर्याय निन्न प्रकार से हैं, जेसेकि--धमास्तिकाय 
के चार पयोय हैं-- स्कन्ध १, देश २, प्रदेश ३, ओर अगुरु लघु ४। अधमो- 
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स्तिकाय के भी यही उक्त चारों पर्याय हैं ओर यही चारों पर्याय आकाशा- 
स्तिकाय के हैं, किन्तु कालद्रव्य के चार भेद्‌ निम्न प्रकार से हैं, यथा-अतीत 
काल १, अनागत काल २, वत्तेमान काल ३, अगुरुलघु ४। पुह्नल द्वव्य के चार 
पर्याय ये हैं--बर्ण १, गंध २, रस ३, स्पशे अगुरुलघु सहित ४। जीवद्रव्य 
के भी चारों पर्याय हें-जेसाके-अव्यावाध १, अनवगाह २, अमूत्तिक ३, 
अगुरुलघु ४। 

घट्‌ द्रव्यों के पर्याय कहे जाने के अनन्तर अब छः द्वव्यों के गुण ओर 
पर्याय सधमंता से कहे जाते हैं | जैसेकि-अग्ुरुलघु पर्याय सर्वे द्वव्यों में 
सामान्‍य है, परन्तु अ्ररूपी गुण पुल द्रव्य को छोड़ कर पांच द्वव्यों में रहता 
है। इसी प्रकार अ्रवेतनभाव पांच द्वव्यों में है, किन्तु जीवद्रव्य में चेतनभाव 
है | सक्रियमाव जीव और पुद्ल द्वव्य में है, अन्य चार द्वव्यों में नहीं है । 
चलनगुणस्वभाव धर्मास्तिकाय में हे, शेष पांच द्वव्यों में नहीं है। स्थिर- 
भाव श्रधमोस्तिकाय में तो है परन्तु शेष पांच द्वव्यों मे नहीं है । अ्रवगाहन 
गुण अकाश द्रव्य में है, शेष पांचों में नहीं । वत्तनालक्षण कालद्रव्य में है 
अन्य द्वव्यों में नहीं है। मिलना और घिछुड़ना गुण पुद्नल द्रव्य में नहीं है, शेष 
द्रव्यों में है। शानचेतनागुण जीव द्रव्य में तो है, परन्तु शेष द्वव्यों में नहीं । 
मूल गुण किसी भी द्रव्य का परस्पर नहीं मिलता है। किन्तु-धम, अर्थम और 
आकाश इन तीनों द्रव्यों के तीन २ गुण ओर चार पर्याय समान हैं तथा 
तीनों गणों से कालद्रव्य भी समान प्रतिपादन किया गया है। 

अब छुः द्रव्यों के गुण जानने के लिये एक गाथा द्वारा १२ भेगी 
कहते है । 

परिणाम १, जीव २, मुत्ता २,सपएसा ४, एक ५, खित्त ६, किरियाए ७ 


निच्च ८, कारण ६, कत्ता १०, सब्बंगदहई ११, यर अपवेसा १२ । 

इस गाथा का भावाथ इस प्रकार है--जैसे कि- 

छः दी द्रव्य निश्चय नय के मत से पारिणामी हैं, किनत व्यवहार नय के 
मत से जीव और पुद्ठल दोनो द्वव्य परिणामी हैं, धमे १, अधर्म २, आकाश 
ओर काल ४ ये चार द्रव्य अपारिणामी है। 

२ छुः ही द्वव्यों में एक ठृव्य जीव है, शेष पांच द्रव्य अजीव हैं । 

३ छः ही द्वव्यों में एक पुठ्लल द्रव्य रूपवान है, शेष पांच द्रव्य अरूपी हैं । 

४ छः ही द्वव्यों में पांच द्रव्य सदेशी है, किन्तु एक कालद्रव्य अप्रदेशी है। 

४ छुः ही द्व्यो में थमे, अधमे ओर आकाश ये तौनों द्रव्य एक एक 
है । किन्तु जीव, पुष्तल ओर काल ये तीनों अनेक (अनंत) हैं। 

६ छः ही द्रव्यों में ककल एक आकाश द्रव्य क्षेत्री है, शेष पांच अच्ेत्री हैं। 
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७ निश्चय नय के मत से षद ही द्रव्य साक्रिय हैं, किन्तु व्यवहार नय 
क मत से जीवद्॒ब्य ओर पुह्नलद्र॒व्य ये दोनों ही द्रव्य सक्रिय हैं, शेष चार 
द्रव्य अकिय है।.... . 

८ निश्चय नय के मत से एट द्रव्य नित्य भी है ओर अनित्य भी है; किनलु 
व्यवह्ाारनय के मत से ज्यीव ओर पुद्ल की अपेक्षा से ये दोनों द्ृव्य अनित्य 
है, शेष चार द्रव्य नित्य हैं; । 

5 छः ही द्रव्यों मं केबल एक जीव दव्य कारण है,शेष पांच द्रव्य अकारण हैं। 

१० निश्चय नय के मत से दछुः ही द्वव्य कत्तो हैं किनत व्यवहार नय के 
मत से केवल एक जीव द्रव्य कत्तो है, शेष पांच द्रव्य अकसो हैं।.._ 

११ छः ही द्वव्यों में केवल एक आकाशद्वव्य सर्वव्यापी है, शेष पांच 
द्रव्य लोक मात्र व्यापी हैं । 

१२ एक क्षेत्र में षट्द्रव्य एकत्व होकर ठहरे हुए हैं, किन्तु गुण सब का 
पृथक्‌ २ है अथ।त्‌ गुण का परस्पर संक्रमण नहीं होसकता | 

अब एक २ में आठ २ पक्ष कहते हैं। जैसेकि-- 

नित्य १, अनित्य २, एक ३२, अनेक ४, सत्य ५, असत्य ६, वक्‍तव्य ७. 
ओर अवक्तव्य ८। 

अब नित्य अनित्य पक्ष विषय कहते हैं । 

धर्मास्तिकाय के चार गुण नित्य हैं। पर्याय में ध्मोस्तिकाय-स्कन्ध नित्य 
है। देश, प्रदेश, अगुरुलघु अनित्य हैं; इस प्रकार कहना चाहिए। अ्रधर्मास्तिकाय 
के चार गुण-स्कंघध लोक प्रमाण नित्य है, देश प्रदेश अगुरुलघु अनित्य हैं। 
आकाशास्तिकाय के चार गुण-स्कन्ध लोकालोक प्रमाण नित्य ६ । देश, प्रदेश 
अगुरुलघु अनित्य हैं | कालद्रव्य के चार गुण नित्य हैं चार पर्याय अनित्य हैं। 
पुद्नलद्रव्य के चार गुण नित्य हैं, चार पयोय अनित्य है, किन्तु जीव द्वव्य के 
चार गुण ओर पर्याय नित्य हैं किन्तु अगरुलघु अनित्य हैं। 

अब एक ओर अनेक पक्त विस्तार से कहा जाता है जैसेकि -- 

घम्मं १ और अधर्म २ द्रव्य इन का स्कनन्‍्ध लोक प्रमाण एक है, किन्‍्त 
गुण, पर्याय और प्रदेश अनेक हैं । जसेकि--गण और पयोय तो अनंत हैं, किन्तु 
प्रदेश असंख्यात हैं । आकाश द्वव्य का स्कन्ध लोकालोक प्रमाण एक है, गण 
पर्याय और प्रदेश अनेक हैं । जलेकि--गुण ओर पयोय ता अनंत होते ही हैं 
किन्तु आकाशद्गवव्य लोकालोक प्रमाण होने से उस के प्रदेश भी अनंत हैं । 
काल द्रव्य का वक्तेनारूप गुण तो एक है, किन्तु गुण, पयोय ओर समय अनेक 
है। जैसेकि -गुण॒ अनंत और पर्याय अनन्त तथा समय अनंत | यथा--भूत काल 
के अनंत समय व्यतीत हो चुके ओर अनागत काल के अनंत समय व्यतीत 
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होंगे, परन्तु वच्तेमान समय एक है। पुडडल द्रव्य के अनंत परमाणु हैं, फिर 
एक २ परमाणु भें अनंत गुण पर्याय हैं पुद्वलद्वव्य अनंत है, किन्तु सबे परमा- 
णुओं मे पुद्ठलत्थ एक है। इसी प्रकार जीवद्ृव्य अनंत है, परन्तु एक २ जीव 
के असंख्यात प्रदेश हैं। जीव द्रव्य अनेत गुण पर्याय संयुक्त दे, किन्तु अनंत 
जीव होने पर भी जीवत्व भाव सब में एक समान है । 

यदि ऐसे कहा जाए कि--जब सब जीव एक समान है, तो सिद्ध पर- 
मात्मा सर्थानन्द्मय और संसारी जीव कर्मों के वश पड़े हुए दुःखी क्‍यों देखे 
जाते हैं और थे फिर पृथक्‌ २ दीखते हैं ? इस शका के समाधान विषय कहा 
जाता है कि--मिश्वय नय के मत पर जब हम विचार करते हैं, तब सिद्ध 
होता है कि--सर्य जीव सिद्ध समान है। संसारी जीव कमम-क्षय करने से 
ही सिद्ध होते है। अ्रतएवय सर्च जीवों की सत्ता एक ही है । इस समाधान के 
विषय पुनः शंका यह उपस्थित होती है कि--जब सव्वे जीव सिद्ध समान हैं 
तो फिर अभव्य जीव मोक्ष पद क्‍यों नहीं प्राप्त करता ? इस के उक्तर में कहा है 
कि--अभव्यात्मा के कर्म ही इस प्रकार के होते हे कि-जिन्हे बह सर्वथा क्षय 
ही नहीं करसकता | यह उस का अनादि काल से स्थभाव ही है। किन्तु सर्व 
जीवों के जो मुख्य आठ प्रदेश है, वे एक ही समान होने से से जीव सिद्ध 
के समान कहे जासकते हैं। अतएय निष्कषे यह निकला कि-सबे जीवा 
का सक्तारूप गण एक ही हे । 

अब सत्य ओर असत्य पक्ष विषय कहते हैं-जसेकि- 

स्वद्वव्य १, स्वचेच्र २, स्वकाल ओर स्वभाव ४ के देखने से निश्चय होता 
है कि सब द्रव्य अपने गुण से सत्‌ रूप हैं, परन्तु परद्रव्य १,परक्षेत्र २,परकाल ३ 
परभाव की अपेक्षा से असत्‌ रुप हैं । 

अब घट द्रव्य में द्ब्य सेत्र काल ओर भाव विषय कहते हे । 

स्वद्॒व्य द्रव्य का मूल गुण धमोस्तिकाय का स्वद्वव्य चलनसहायक 
गुण १, अधमोस्तिकाय का स्वद्वव्य स्थिरगुण २, आकाश का स्वद्गव्य अवगाह- 
नगुण ३, कालद्र॒व्य का स्वद्र॒व्य वत्तनालत्षण ४, पुद्नल द्रव्य का स्वद्ृव्य मिलना 
ओर बिलछुड़ना स्वभाव ५, जीब द्रव्य का स्वद्वव्य शानादि चेतनालक्षण । 

स्वक्षेत्र प्रदेशत्व इस प्रकार से है । धमे १, अधरम्म २, स्वद्षेत्र असंख्यात 
प्रदेश परिमाण हैं। आकाश द्रव्य का स्वक्ेच्र अनंत प्रदेश है । काल का स्वक्तेत्र 
समय है । पुद्नल द्रव्य का स्वक्षेत्र एक परमाणु से लेकर अनंत परमाणु प्येन्‍्त 
है। जीब द्रव्य का स्वक्षेत्र अनंत जीवद्॒ब्य ओर प्रत्येक २ जीव के असंख्यात 
प्रदेश । 'ध्वकाल अगुरुलघु पर्याय इस प्रकार से है, जैसकि-स्वकाल अगुरू 

लघु पयांय सव द्वव्यों में हे किन्तु स्वभाव गुण पयोय-सवब द्वव्यों में स्व २ 


( .२३६ ) 


गुण पयोय सदेव काल विद्यमान रहता है। जैसेकि-धमे द्वव्य में स्वद्धव्य. स्व- 
सत्र स्वकाल और स्वभाव विद्यतान तो रहता है, किन्तु शेष पांच द्वव्यों का 
गुण पयोय उस में नहीं रह सकता। इसी प्रकार अधमे द्वव्य में स्वद्वव्यादि 
चारों भाव विद्यमान रहते हैं, किन्तु शेष पांच द्वव्यों के गुण पयोय नहीं रह 
सकते । जिस प्रकार इन का यणेन किया गया दे ठीक उसी प्रकार आकाश द्वव्य 
में द्ृब्यादि भाव रहते हैं; किन्तु शेष पांच द्वव्यों के ग्रुण पयोय नहीं रहते 
काल के भाव काल मे रहते हैं पुद्तल के भाव पद्वल में रहते हैं। जीय के स्वद्वव्य 
स्वच्षेत्र स्वकाल ओर स्वभाव जीय में रहते है शेष पांच द्वव्यों के स्वभाव जीव 
द्वव्य में नहीं रह सकते । इसी प्रकार षद द्वव्य स्वगुण की अपेतज्ञा स सत्‌ रूप 
प्रतिपादन किये गए है । 

अब वक्तव्य और अवक्तव्य पक्ष कहते हैं । 

षद द्रव्य मे अनंत गुण पर्याय वक्‍तद्य है अर्थात्‌ ववन से कहा जास- 
कता है और अनंत ही गुण पयोय अयक्ृब्य रूप है। जो धन द्वारा नहीं कहा जास- 
कता, किन्तु श्री केवली भगवान ने सथे भाव देखे हुए हैं, परन्तु दृष्ट भावों से 
भी वे अनेतर्वे भाग मात्र कह सकते हैं। इसी लिये वक्त॒व्यत्व ओर अवक्तव्यत्व 
य दोनों भाव षट द्रव्य में पड़ते हैं | किन्तु जब नित्य ओर अनित्य पत्ष 
माना जाता है तब इस पत्त के मान ने से चतुर्भंग उत्पन्न होजाते हैं जैसेकि- 

१ झनादि अनंत--जिस की न तो आदि है नॉही अंत है । 

२ अनादि सान्‍्त--आदि तो नहीं है किन्तु अन्त दीखता है। ( मानाजा 
सकता है ) 

३ सादि अनेत--जिसकी आदि तो मानी जाती है परन्तु अन्त नहीं 
माना जासकता । द 

४ सादिसान्त--जिस की आदि अन्त दोनो माने जा सके, उसी का 
नाम सादि है। 

परन्तु ये चारों भंग उदाहरण द्वारा इस प्रकार प्रतिपादन किये गए हैं 
जसेकि--जीव में शानादि गुण अनादि अनेत है १, भब्य आत्माओं के साथ 
कमो का सम्बन्ध भश्रनादि सान्‍त है २, जिस समय जीव कम क्षय करके मोत्षपद 
जअाप्स करता है, तब उसमे साद अनत भंग माना जाता है । क्योंकि-कर्मक्षय 
करने के समय की आदि ते होगई, परन्तु मुक्ति चुनरावृति वाली नहीं है। अतएव 
सादि अनंत भंग सिद्ध होगया । चारों गातियों में जो जीव पुनः २ अन्म भरण 
कर रहा है, उस की अपेत्ना संसारी जीवों में सादि सान्‍त भंग सिद्ध हो जाता है 
जसेकि-मनुष्य मरकर देवयोनि मे चलागया तब देवयोनि की अपेक्षा मनुष्य भाव 
सादिसान्त पद वाला बनगया इसी प्रकार प्रत्यक द्रव्य क विषय जानना चाहिए। 
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इस प्रकार जीव में चतुर्भग दिखलाए गए। अब अन्य द्रव्यों के विषय चारों 
ही संग दिखलाए जाते हैं। जेसेकि--धमोस्तिकाय में चारों गुण अनादि अनंत 
हैं, किनत धमोस्तिकाय में श्रनादि सान्‍त भंग नहीं बन पड़ता | अपितु स्कन्ध 
देश, प्रदेश, अगुरुलघु इन में सादि सान्‍्त भंग पड़ जता है। किन्तु जीव में धर्म 

स्तिकाय के वही प्रदेश सादि अनंत हैं। इसी प्रकार अधमोस्तिकाय में चतुभग 
जानने चाहिएं | श्राकाशास्तिकाय में स्वगुण अ्रनादि अ्रनंत है, किन्तु द्वितीय 
भंग आकाशास्तिकाय में नहीं बन सकता । देश प्रदेश अगुरु लघुभाव सादि 
सान्‍्त है । जीव जे सिद्ध पद प्राप्त करता है वह सादि अनंत पद वाला हो 
जाता है। अतए्व जिन आकाश प्रदेशों पर जीव अवगाहित हुआ हे वे 
प्रदेश भी सादि अनंत पद वाले हो जाते हैं । भव्य जीव ओर पुद्ठल का सम्व- 
नन्‍थ अनादि सान्‍्त है। परंच पुठ्नल द्रव्य के स्कनध सादि सान्‍त पद बाले होते 
हैं । सादि अनेत भंग पुद्टल द्रव्य में नहीं बन पड़ता। काल द्रव्य में चारो गुण 
अनादि अनंत हैं। पर्याय की अपेज्ञा अतीत काल .अनादि सान्‍्त है किन्तु 
वत्तमान काल सादि सान्‍त है, अनागत काल सादि अनंत है । जीव द्वव्य में 
चारों गुण अनादि अनंत है, भव्य जीव के कार्यों का संयोग अनादि सान्‍्त है । 
चारों गतियों का भ्रमण सादि सान्‍्त है | किन्तु निर्वाशपद सादि अनंत है । 

. अरब द्रव्य क्षेत्र काल और भाव में चतुमंग दिखलाए जाते हैं । जीव 
द्ब्य में ज्ञानांदि गण अनादि अनंत है। स्व चेत्र जीव के प्रदेश अ्रसंख्यात हे । 
अ्रतः वे सादि सान्‍्त हैं। स्वकाल अ्रगुरुलघु गुण अनादि सान्‍्त हैं। फिर अग॒रु 
लघु गुण का उत्पन्न होना सादि सान्‍त है | स्वभाव गण पयोय वह अनादि 
अनंत है। अगुरुलघु सादि सान्‍्त है | धम्मास्तिकाय में गातिरूप लक्षण अनादि 
अनंत है । स्वत्षत्र अ्संख्यात प्रदेश लोक प्रमाण वे सादि सान्‍्त हैं । स्वकाल से 
फिर अग॒रु लघु अ्रनादि अनंत है। परन्तु उत्पाद व्यय वे सादि सान्‍्त हैं। स्वभाव 
अगुरुलघु अनादि अनंत है । स्कन्ध देश प्रदेश अवगाहन मान सादि सान्‍्त हे | 

इसी प्रकार अधमोस्तिकाय के विषय में भी जानना चाहिए। आका- 
शास्तकाय मे स्वद्वव्य अवगाहना गुण वह अनादि अनन्त हैे। स्वक्तेश्र अनंत 
प्रदेश लोक ओर अलोक प्रमाण अनादि अनंत है | स्वकाल से अगुरुलघु गुण 
सर्वथा अनादि अनेत है, परन्तु पदार्थों की अपेक्ता उत्पाद व्यय भांव सादि 
सान्‍त हे। भाव गुण ४ स्केध अ्गुरुलघु श्रनादि अनंत है। देश प्रदेश सादि सान्‍त 
. है, किन्तु आकाश के दो भेद है । एक लोकाकाश द्वितीय अ्रलोकाकाश अत 
लोक का स्कन्ध सादि सान्‍त है। अलोकाकाश स्कन्ध सादि श्रनंत है । 
काल द्रव्य में स्वद्वब्य. नया वा पुराना वक्तनागुण अनादिः अनंत है। 
स्वक्षेत्र समंय वह सादि सान्‍्त हैं | स्वकाल अनादि अनन्त हे: । स्वभाव 
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गुण अगुरुलघु अनादि अनंत है। अतीतकाल अनादि सान्‍त और वत्तेमान 
काल सादि सान्त है, किन्तु अनागत काल सादि अनंत है। पुद्न ल द्रव्य में द्रव्यत्व 
भाव से गलन मिलन धर्म अनादि अनंत है| क्षेत्र स परमाणु पुद्ल सादि- 
सान्‍्त है | काल से अगुरुलघु गुण अनादि अनंत है, किन्तु पुद्ठल द्रव्य में उत्पाद 
ओर व्यय धर्म सादि सान्‍्त है | स्वभाव गुण ४ अनादि अनन्त है। स्कन्ध देश 
प्रदेश अवगाहना मान सादि सान्‍्त है । किन्तु वणोदि पर्याय ४ सादि सान्‍्त प्रति- 
पादन की गई हैं। इस प्रकार द्वव्यादि पदार्थों के चार भंग वर्णन किये गए है । 

अब पट द्रव्य सम्बन्धी चार भंग दिखलाये जाते हैं। 

जब हम आकाश द्रव्य पर विचार करते है. तब यह भली भांति सिद्ध 
होजाता है कि--जो अलोकाकाश है उसमें आकाश द्रव्य के बिना अ्रन्य कोई 
ओर द्रव्य नहीं है, किन्त जो लोक का आकाश है उसमें पद्‌ द्रव्य ही सदेव 
विद्यमान रहते हैं । वे कदापि आकाश द्रव्य से पृथक नहीं होते । अतः वे 
अनादि अनंत हैं । आकाश क्षेत्र में जीवद्गरव्य अनादि अनंत है, परन्तु संसारी 
जीव कर्म सहित लोक के आकाश-प्रदेशों के साथ उन का जो सम्बन्ध है वह 
सादि सान्‍त है। 

जो सिद्ध आत्माओं के साथ आकाश प्रदेशों का सम्बन्ध हो रहा है 
वह भी सादि अनंत है, अपितु लोक के श्राकाश के साथ जो पुद्वल द्रव्य का 
सम्बन्ध है वह अनादि अनंत है, किन्तु जो आकाश प्रदेश के साथ परमाणु 
पुद्ठल का सम्बन्ध हे, वह सादि सान्‍त है । 

इसी प्रकार धर्मास्तिकाय का सम्बन्ध सर्व जीवों के साथ जानना 
चाहिए | अपितु अभव्य आत्माओं के साथ पुट्ल द्रव्य का सम्बन्ध अनादि 
अनन्त है । क्‍्योंकि--अभव्यात्मा कदापि कर्मक्षय नहीं कर सकता है अपितु 
भव्य आत्मा कर्म क्षय कर जब मोक्षपद प्राप्त करेगा तव उसके साथ कम्मों 
का सम्बन्ध अनादि सान्‍त कहा जाता हैं| तथा निश्चय नय के मत से षट 
ठ्रब्य स्वभाव परिणाम से परिणत हैं। इस करके ये परिणामी हैं अतः वे 
परिणाम सदा नित्य है। इस लिये पद द्रव्य अनादि अनंत हैं । अपर च जीव 
द्रव्य ओर पुद्नलद्र॒ब्य का जो मिलने का परस्पर सम्बन्ध है, यह सम्बन्ध परि- 
णामी है | सो वह परिणामिक भाव अभव्य जीव का अनादि अनंत है । भव्य 
जीव का अ्रनादि सान्‍्त है | किन्तु पुद्नलद्रब्य की परिणामिक सत्ता अनादि 
अनंत है। अपितु जो परस्पर मिलना और चिछुड़ना भाव है वह सादि सान्‍्त है। 
अतणएव जब जीव ओर पुठ्ल का परस्पर सम्बन्ध है तब ही जीव में सक्रियता 
होती है, परन्तु जिस समय जीव कर्मों से रहित हो जाता है, तब वह अक्रिय 
हो जाता है । परन्तु पुहलद्रब्य सदेव काल साक्रियत्व भाव में रहता है। 
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अब एक ओर अनेक पक्त से निश्चय शान कहने के वास्ते नय कद्दते हैं। 

सवे द्रव्यों में श्रनेक स्वभाव हैं । वे एक वचन से कह्दे नहीं जाते 
अतएव परस्पर सात नय कहे जाते हैं। परन्तु मूलनय के दो भेद हैं जैसेकि- 
एक द्रव्याथिक नय १ द्वितीय पयायाथिक नय २ । द्वव्यनय- उत्पाद व्यय 
पर्याय को गौंण भाव से द्रव्य के गुण की सत्ता को ग्रहण करता है, परन्तु उस 
द्रब्याथिकनय के दश भेद प्रतिपादन किये गए हैं जैसेकि-- 

१ नित्य द्रव्यार्थिकनय--सर्व द्रव्य नित्य हैं, अगुरुलघु और वह क्षेत्र 
की अपेक्षा नहीं करता है। अतः वह मूल गुण को ग्रहण करता है। इसलिये 
वह एक द्रव्यार्थिकनय हे । 

२ सत्‌ द्रव्याथिकनय--शज्ञानादि गुण के देखने से सर्व जीव एक समान 
हैं । इस से सिद्ध होता है जीव एक ही है, जो स्वद्रव्यादि को ग्रहण करता है 
वद्दी सत्‌ द्रव्यार्थिकनय है । 

३ वक़्ब्यद्रव्याथिक--जिस प्रकार “सत्‌ द्रव्यलक्षराम्‌” इस में जो कहन 
योग्य है उसी को अगीकार करना है उसी का नाम वक्तव्यद्रव्या'थिक है | 

४ अशुद्ध द्रव्यार्थिकनय--जैसे अजान युक्त आत्मा को अज्ञानी कद 
जाता है। 

४ अन्यद्रब्याथिकनय--सर्व द्रव्य गुण ओर पर्याय से युक्त हैं । 

६ परमद्रव्याथिक--सर्व द्वव्यों की मूल सत्ता एक है । 

७ शुद्धद्रव्यार्थिक--सव्व जीवों के आठ रुचक प्रदेश सदा निर्मल रहते है । 

८ सत्ताद्॒व्यार्थिष--सवे जीवों के असंख्यात प्रदेश समान ही होते हैं। 

६ परमभावश्नाहिकद्ृव्याथिक--गुण और गुणी द्वव्य एक होता है। जसे 
आत्मा अरूपी है। 

१० गुराद्रव्याथिक-प्रत्येक द्रव्य स्वगुण से युक्त है। 

इस प्रकार द्रव्याथिकनय के दश भेद प्रातिपादन किये गए है, किन्‍्त 
अब पर्यायाथिक नय विषय कहते हँ-क्यांकि-जो पर्याय को ग्रहण करता है 
उसी का नाम पर्यायार्थिक नय है; सो पयोयार्थिक नय के ६ भेद वर्णन किये 
गए हैं। जैसे कि-- 

१ द्रव्यपर्याय--भव्य पर्याय ओर सिद्ध पर्याय । 

२ द्रव्यपवयोॉय--आत्मीय प्रदेश समान | 

३ गुणप्योय--जो एक गुण से अनेक गुण हो जेसे-धर्मादि द्रव्य के 
गुणों से अनेक जीव और पुद्ठल द्ब्य को सहायता पहुंचती है । 

४ गुणव्यंजनपर्याय--जेसे-एक गण के अ्रनेक भेद सिद्ध हो जाते है । 

५ स्वभावपयाय--अगुरुलघु भाव । 
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ये पांच पर्याय सवव द्रव्य में होते हैं किन्तु ६ विभावषषयाय जीव और 
पुद्वल में ही हाती हे-जेसे विभावपर्याय के वशीभूत होकर जीव चारों 
गति में नाना प्रकार के रूप धारण करता है ओर पुद्वल द्रव्य में विभाव 
पर्याय स्कन्ध रूप होती है । अपरंच षदपयांय निम्न प्रकार से ओर भी 
कथन किये गए हैं। जैसे कि-- 

१ अनादिनित्य पर्याय--जैसे मेरु पर्वत प्रमुख । 

२ सादिनित्य पयोय--सिद्धभाव । 

३ अनित्य पर्याय--समय २ पद द्वव्य उत्पाद और व्यय धर्म युक्त हैं। 

४ अशुद्धनित्यपयाय--जसे जीव के जन्म मरण | 

४ उपाधिपर्याय-जैसे जीव के साथ कर्मो का सम्बन्ध । 

६ शुद्ध पर्याय--जो द्वव्यों का मूल पर्याय है । वह सब एक समान ही 
होता है। इस प्रकार पर्याय का वर्णन किया गया है । 

सो पंचास्तिकाय रूप धर्म में सर्व द्रव्य ओर गुण पर्याय का वर्णन 
किया गया है | साथ ही शेय ( जानने योग्य ) रूप पदार्थों का सविस्तर रूप 
वर्णन किया गया है। अतणव यह जगत्‌ षद द्रव्यात्मिकरूप स्वतः सिद्ध है । 

दश प्रकार के धर्म का स्वरूप संक्षेप से इस स्थान पर वर्णन किया है 
परन्तु उक्त धर्मों का सबविस्तर स्वरूप यदि अवलोकन करना हो तो जैन- 
आगम तथा जन-प्रन्थों में देखना चाहिए | वहां पर बड़ी प्रबल युक्तियों से 
उक्त धर्मो का स्वरूप प्रतिपादन किया है, परन्तु इस स्थान पर तो केवल 
दिग्दशेन मात्र कथन किया है। आशा है भव्य जन जैन-आगमों द्वारा उक्त 
धर्मों का स्वरूप देख कर फिर हेय ( त्यागन योग्य ) शेय ( जानने योग्य ) 
ओर उपादेय ( ग्रहण करने योग्य ) पदार्थों को भली भांति समझ तथा 
धारण कर निवाण पद के अधिकारी बनेंगे । 

इति अश्रीजन-तत्त्वकलिकाविकास अस्तिकाय एवं दशविधध्र्मवरणनात्मिका 
पष्टी कालका समाप्ता । 


अथ मप्तमी कलिका । 


पूवे कलिकाओं में दश प्रकार के धर्म का संक्षेपता से वशन किया गया 
है । इस कलिका में जन-शाख्रानुसार लोक (जगत) के विषय में कहा जाता 
है क्योंकि-बहुतसे भव्य आत्माओं को इस बात की शंका रहा करती है कि- 
जैन-मत वाले जगदुत्पत्ति किस प्रकार से मानते हैं? तथा कातिपय तो शारत्रीय 
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ज्ञान से अपरिलित होने के कारण जैनमत को नास्तिकों की गणना में गणन 
करते हैं । 

यद्यपि उन के कुतकों से जन-मत के सम्यग सिद्धान्त को किसी प्रकार 
की भी ज्षाति नहीं पहुंचती तथापि अनमभिज्न आत्माओं की अनभिज्ञषता का भली 
प्रकार परिचय मिल जाता है । 

सो जिस प्रकार जन-सिद्धान्त जगत्‌-विषय अपना निर्मल ओर सद्‌ 
युक्तियों से युक्त सिद्धान्त रखता है उस सिद्धान्त का शार्त्रीय प्रमाणों से इस 
स्थान पर दिग्दशन कराया जाता है। 

यह बात जेन-सिद्धान्त पुनः २ विशद भावों से कह रहा है कि-इस 
अनादि जगत्‌ का कोई निर्माता नहीं है | जैन-मत का यह कोई आग्रह तो है 
ही नहीं कि-निमाता होने पर निर्माता न माना जाए; परन्तु युक्ति धा आगम 
प्रमाणों से निर्माता सिद्ध ही नहीं हो सकता । इतना ही नहीं किन्तु निर्माता 
एसे ऐसे दूषणों से ग्रसित हो जाता है जिससे वादी लोगों को निर्माता को 
शुद्ध रखने के लिये नाना प्रकार की निर्बल ओर असमर्थ कुयुक्षियां का 
आश्रय लेना पड़ता है । अतएव पतक्तपात छोड़ कर अब इस स्थान पर जैन 
जगत्‌ के विषय को ध्यानपूर्वक अनुभव द्वारा विचार कर पठन कीजिये 
साथ ही सत्यासत्य पर विचार कीजिय | क्योंकि-आस्तिक का कतेब्य है 
कि-सबे भावों पर भली प्रकार से विचार करे । 


अणादीयं परिणाय अणवदग्गेति वा पुणो 


सासय मसासए वा इति दिद्ठि न धारए । 
सत्रकृतांगसूत्र द्वितीय श्रतस्कन्च अर. ५ गा, २॥ 

दीपिका टीका-(अणादीयभिति) अनादिक जगत्‌ प्रमाणे: सांख्यामिप्राथण परिज्ञाय 
अनवदग्रमनंतं च तन्मत एवं । ज्ञात्वा सवमिद शाश्वतं बोद्धामिप्रायेण वाइशाश्वते इति दर्शि न 
घधारयेत्‌ एन पक्त नाश्रयेत्‌ ॥ २ ॥ 

भावार्थ-इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि-अनादि 
ओर अनंत संसार को भली प्रकार जान कर फिर सांख्यमत के आश्रित हो 
कर सब पदाथे एकान्त शाश्वत हैं ओर बोद्ध-मत के आश्रित होकर सब पदार्थ 
एकान्त श्रशाश्वत है: इस प्रकार की दृष्टि धारण न करनी चाहिए । क्योंकि- 
सांख्यमत का यह सिद्धान्त हे कि-सर्वे पदाथ एकानत भाव से शाश्वत है 
ओर बोद्धमत का सिद्धान्त है कि-सर्व पदार्थ चणविनश्वर हैं । जब हम 
दोनों सिद्धान्तों को एकान्त नय से देखते हैं। तब उक्त दोनों सिद्धान्त सद्‌ 
युक्षियों से गिर जाते हैं| क्‍्योंकि-सांख्यमत का शाश्वतवाद ओर वोद्धमत का 
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स्तणविनश्वर वाद दोनों वाद ही युक्तियों के सहन करने में अशक्क हैं । 
9 हो ञ्जे की 
अब इसी बात को शास्त्रकार वणन करते हे जेसेकि- 


णणहिं दोहिं ठाणेहिं ववहारों ण॒ विज्जई 
एएहिं दोहिं ठाणेहिं अणायारं तु जाणए। 


सृत्रकृतांगसत्र द्वितीयश्रतस्कन्ध अ., ५ गा, ॥ ३ ॥ 

दीपिका-( एएहिंति ) एताम्यां एकान्तं नित्य एकान्तमनित्यं चेति द्वाभ्यां स्थानाभ्यां 
ध्यवहारों न विदयते । एकान्तनित्ये एकान्तानित्य च वस्तुनि व्यवहारेी ब्यवस्था न घटत इत्यथः। 
सस्मादिताभ्यां स्थानाभ्यां स्वीकृताभ्यामनाचारं जानीयात्‌ ॥ ३ ॥ 

भावाथे--उक्क दोनों पत्तों के एकानत मानने से व्यवहार क्रियाओं का 

सर्वथा उच्छेद हो जाता है: क्योंकि जब सर्वे पदार्थ एकान्त नित्यरूप स्वीकार 
किये जाये तब जो नूतन वा पुरातन पदार्थों का पर्याय देखने में आता है 
वह सर्वेथा उच्छेद है! जायगा। तथा किसी भी पदार्थ को व्यवहार पक्त में उत्पाद 
ओऔर व्यय धर्म वाला नहीं कहा जासकेगा | जब पदार्थों का उत्पाद और व्यय 
थर्म सर्वेथा न रहा तब पदार्थ केवल अच्युतानुत्पन्नस्थिरेक स्वभाव वाले सिद्ध 
हो जायेग। परन्तु देखने में एस आते नहीं हैं। अतएव एकान्त नित्य मानने 
पर व्यवहार पक्त का उच्छेद होजाता है । 

यदि एकानत अनित्यता ग्रहण की जाए तव भी वह पक्त युक्षियुक्न नहीं 
है। क्‍योंकि जब पदार्थ एकान्त अ्रनित्यता ही धारण किये हुए हैं, तब भवि- 
प्यत्‌ काल के लिय जो घट, पट, धन धान्यादि का लोग संग्रह करते हैं व 
अनथंक सिद्ध होंग। यदि पदाथ ज्ञणविनश्वर धर्म वाले हैं तब वह किस 
प्रकार संग्ृहीत किये हुए स्थिर रह सकेंगे? परन्तु व्यवहार पक्त में देखा जाता है 
कि-लोग व्यवहार पक्त के आश्रित होकर उक्त पदार्थों का संग्रह झवश्यमंव 
करते हैं, अतणव एकान्त अनित्यता स्वॉकार करने पर भी व्यवहार मे विरोध 
आता है । 

इसलिये जेन-दशन न एकान्त पद्चो के मानने का निषेध किया है । 
परन्तु जब हम स्याह्ाद के आधित होकर नित्य ओर अनित्य पर विचार 
करते है तब दोनों पक्त युक्तियुक्त सिद्ध हा जाते हैं. जेसे कि जब हम पदार्थों 
के सामान्य धर्म क आश्रित होकर विचार करते है तब पदार्थ नित्यरूपत्त्व 
धारण करलेते हैं अथात्‌ पदा्थों के नित्य धर्म मानने में कोई आपत्ति 
उपस्थित नहां होती। क्योंकि सामान्य धम्म पदार्थों में नित्य रूप स रहता 
हैं तथा जब हम पदार्थों के विशेष रूप धर्म पर विचार करते हैं तब प्रत्येक 
यदार्थ की अनित्यता देखी जाती हे क्यों कि विशेष अ्रश के ग्रहण करने से 
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ही व्यवहार पक्त में पदार्थों की नूतनता वा पुरातनता प्रतिक्षण दृष्टिगोचर 
होती रहती है । अतएव जैन-दर्शन ने स्थाद्ाद के आश्रित होकर उक्त दोनों 
पक्त उक्त ही प्रकार स ग्रहण किये हैं । आहत दशेन प्रत्येक पदार्थ की उत्पाद, 
व्यय औएए ध्रोव्यरूप तीनों दशाएँ स्वीकार करता है | 


जब प्रत्येक पदार्थ उत्पाद, व्यय और भ्ौव्यरूप गुण वाला है तब उस 
पदार्थ में नित्य और अनित्य ये दोनों पक्त भली प्रकार से माने जा सकते हैं। 
ऐसा मानने से व्यवहार पक्त में कोई भी विरोध भाव उपस्थित नहीं होता। 
जिस प्रकार पदार्थों के विषय में कथन किया गया है उसी प्रकार जगत्‌ 
विषय में भी जानना चाहिए। 

यदि इस विषय में यह शंका की जाए कि जब जगत्‌ का जन-मत मे 
कोई भी निर्माता नहीं मानागया हे तब जगत के विषय में नित्यता ओर 
ऋनित्यतारूप धरम किस प्रकार मान जा सकेंगे? इस विषय में जन-मत को 
उक्त दोनों धर्मों मं स केवल एक धमे को ही स्वीकार करना पड़ेगा । जब एक 
धम स्वीकार किया गया तब वह धमे एकान्त होने से युक्तियुक्त नहीं रहेगा । 
जब वह धर्म युक्ति का सहन न कर सका तब जेैन-मत का काई भी युक्तियुक्त 
सिद्धान्त नहीं ठहरेंगा। इस शेका का समाधान यों है कि-जैनमत में नित्यता 
ओर अनित्यता रूप दोनों धर्म जगत्‌ विषय में स्वीकार किये गए हैं जो 
युक्तियुक्त होने से सर्वेप्रकार से माननीय सिद्ध होते हैं | यद्यपि जैनमत ईश्वर 
को जगत्‌-कर्ता स्वीकार नहीं करता तथापि प्रत्येक पदार्थ को उत्पाद व्यय और 
भोव्य धर्म वाला मानता है। निम्न पाठ के देखने से सवे शकाओं का समाधान 
हो जायगा | तथा च पाठः-- 


तेण कालेण तेणं समएणं समणे भगवं महावीरे वियडभोती यावि 
होत्था तएणं समणस्स भगवओ महावीरस्स वियद्व भोगियरस सरीरं ओ- 
राल सिंगारं कन्नाएं सिवेधएणं मंगल सस्सिरीयं अणलंकिय विभूसियं 
लक्खण वंजण गुणोववेयं सिरीए अतीव २ उवसोभेमाणे चिद्ृर । तएख 
से खंदए कच्चायणस्स गोत्ते समणस्स भगवओ महावारिस्स वियद्व भोगिस्स 
सरीरं ओरालं जाव अतीव२ उवसोभेमाणं पासइरत्ता हह्ठ तुद्द चित्तमाणदिए 
पीहमणे परम सोमस्सिए हरिस वस विसप्पमाणाहियए जेणेव समणे भगवं 
महावीरे तेणेव उत्रागच्छदरत्ता समणं भगव महावीरं तिकखुत्तो आया- 
हिणे प्पयाहिणं करेइ जाव पज्जुवासइ । खंदयाति समझे भगवं महावीरे 
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खंदय कच्चाय० एवं वयासी-से नर तुर्म खदया ! सावत्थीए नयरीए पिंगल- 
एण णियंटेण वेसालिय सावएणं इणमकक्‍्खेव पुच्छिए मागहा । कि सअंत 
लोए अणंते लोए एवं त॑ जेणेब मम अतिए तेणेव हव्वमागए, से नूणं खं 
दया | अयमदहे समहे ! हंता अत्थि जे वियते खदया। अयमेयारूवे अब्भात्थिए 
चित्तिए पात्थिए मणोगए संकप्पे समुप्पज्जित्था-किं स अते लोए अखंते 
लोए १ तस्स वियणं अयमहे-एवंखलु मए खंदया ! चउव्विहे लोए पन्‍नत्ते 
तंजहा-दव्वशओो खत्तओं कालओ भावओ ! दव्वओण एगे लोए स अंते 
खत्तओणं लोए अंसंखेज्जाओ जोयण काडाकोडीओ आयाम विक्खंभेरां 
असंखेज्जाओ जोयण काडा कोडीओ परिक्खेवेण पञ्रत्थिपुणसे अंतेर काल- 
ओ खण॑ लोएण कयाविण आसी न कयावि न भवति न कयावि न भवेस्सति 
भविंसु य भवति य भाषिस्सइ य धुवे खितिय सासए अक्खए अव्वए अवद्विए 
णिद्चे णात्थिपुणसे अते ॥|३॥ भावओ ण॑ लोए अणता वरण पज्जवा गंध० 
रस० फास पज्जवा अणंता संठाशपज्जवा अणंता गुरुपलहुय पज्जवा 
अणंता अगुरुपलहुय पज्जवा नत्थिपुण से अते ४ सेत॑ खंदगा / दव्वओ 
लोए स अते खेत्तओं लोए स अते कालओ लोए अणंते भावआओ लोए 
अणते | 
व्याख्याप्रशञप्तिसूत्र शत्तक * उददेश ॥१॥ स्थंककचरित । 

भावार्थ-जिस समय स्कन्धक परिवाजक श्रीध्रमण भगवान महावार 
स्वामी के समीप प्रश्नों का समाधान करने के वास्ते आए, उस समय अपश्रीश्र- 
मण भगवान महावीर स्वामी नित्य मेजन करने वाले थे अथात अनशनादि 
ब्तों से युक्क नहीं थे। अतः उस समय भ्रमण भगवान महावीर स्वामी नित्य 
आहार करने वालों का शरीर प्रधान जेसे #रगारित होता है अतः श्ंटंगारित 
कल्याण रूप, शिवरूप, धन्यकारी मंगलरूप शरीर की लक्ष्मी से युक्त बिना 
अलकारों से विभूषित लक्षण और व्यंजनों से उपेत लच्मी द्वारा अतीव 
सोदयेता प्राप्त कर रहा था अर्थात्‌ सोदर्यता को प्राप्त हो रहा था। तदननन्‍्तर 
वह कात्यायन गोत्रीय स्कन्‍्धक भ्रमण भगवान नित्य आहार करने वालों के 
प्रधान यावत्‌ श्रतीव उपशोभायमान शरीर को देख कर दृषेचिकत्त वा संतुष्ट 


१ 'वियद्र भोगत्त व्यावृत्ते २ सूर्य भुड्क्क बयरे३ शाले व्यावनभोजी प्रतिदिनभोजीत्य५: । 
आअभयदेवाया ब्रति ॥ 
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होकर प्रीतियुक्त मन तथा परम सोमनास्यिक से हष के वश होकर हृदय जिस 
का विकसित होगया फिर जहाँ पर भ्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी विराज- 
मान थे वहाँ पर आकर भ्रमण भगवान महावीर स्वामी को तीन वार आद- 
क्षिणु प्रदक्तिण करके यावत्‌ पयुंपासना करने लगा । तब भ्रमण मगवान 
महावीर स्वामी कात्यायन गोत्रीय स्कन्‍्धक को स्वयमेव इस प्रकार 
कहने लगे कि-हे स्कन्धक ! भ्रावस्ती नगरी में पिगल निम्रन्थ वेशालिक भ्रावक 
के द्वारा यह आक्तेप पूछे जाने पर कि- हे मागथ ! लोक खान्‍न्त है किवा 
अनंत यावत। उक्त प्रश्न के उत्तर को पूछने के लिये ही क्या तू मेरे सर्माप शीघ्र 
आया है क्या यह निश्चय ही, द स्कन्धक ! अथसमर्थ हे अर्थात्‌ ठीक है? 
स्कन्धक परिवाजक ने उत्तर में कहा कि-हे भगवन्‌ ! हाँ यह बात ठीक है । 
श्री भगवान फिर कहते है कि-हे स्कन्‍्धक ! जो तेरे इस प्रकार अ्रध्यात्म 
विचार, चिंतित प्रार्थित-मनोगत संकल्प उत्पन्न हुआ कि-लोक सान्‍त हे वा 
अनंत ? उसका विवरण इस प्रकार है | हे स्कन्धक ! मेने चार प्रकार से 
लोक का वर्णन किया है जैसे कि--द्वव्य से, चात्र से काल से ओर भाव से । 
सो द्रव्य से लोक एक है अतः सान्‍्त है । क्षेत्रस लोक असंख्यात कोटा- 
कोटि योजनो का लम्बा वा चोड़ा अथात्‌ आयाम विष्कंभ वाला हैं; इतना हीं 
नहीं किन्तु असंख्यात कोडाकाड योजनों की परिधि वाला। है अतः क्षेत्र 
से भी लोक सान्‍्त है २। किन्तु काल से लाक एसे नहीं है कि- भूत काल में लोक 
नहीं था, वर्तमान काल में नहीं है, तथा भविष्यत्‌ काल में लोक नहीं रहेगा 
परंच भूत काल में षद्‌ द्वव्यात्मक लोक विद्यमान था । वत्तेमानकाल 
में लोक अपनी सत्ता विद्यमान रखता है ओर भविष्यत्‌ काल में लोक 
इसी प्रकार रहेगा। सो अचल हाने स लाक भव ह। प्रतिक्षण सद्भावता रखने 
से लोक शाश्वत है| अविनाशी होन से लोक अक्तय है । प्रदेशों के अव्यय 
होने से लोक अव्यय हे अंत पर्याओं के अवस्थित होने से लोक अवस्थित 
है। एक स्वरूप सदा रहने से लोक नियत है तथा सर्व काल में सद्भाव रहने से 
लोक नित्य है अतः काल से लोक अनंत है अर्थात्‌ काल से लोक की उत्पत्ति 
सिद्ध नहीं होती ॥ ३॥ भाव से लोक अनंत वर्णो की पर्याय, अनंत गंध की 
पर्याय, अनंत रस की पर्याय ओर अनंत स्पश की पर्याय अनंत संस्थान की 
पर्याय, अनंत गुरुक-लघुक पर्याय, अनंत अगुरुक लघुक पर्याय अर्थात्‌ बाहर 
स्कन्ध वा सूच्म स्कन्ध तथा अमूर्तिक पदार्थों की अग्रुरुकलघुक परय्यायों के 
धारण करने से लोक का अत नहीं है अ्थात्‌ लोक अनंत है। अतः हे स्कन्धक ! 


द्रव्य से लोक सान्‍त क्षत्र स लोक सान्‍त काल से लोक अनन्त भाव से लोक 
अनंत है। 
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सो उक्त सूत्रपाठ के देखने से यह बात स्वतः सिद्ध हो जाती है कि- 
काल की अपेक्ता से यह लोक उत्पत्ति और नाश से रहेत है क्‍्योंकि- 
प्रागभाव के मानने से प्रध्वंसाभाव अवश्यमेव माना जा सकेगा । जिसका 
प्राभगाव ही सिद्ध नहीं होता है उस का प्रध्यंसाभाव किस प्रकार माना 
जाए ? हो, यह बात भली भाँति मानी जासकती है कि-प्रत्येक पर्याय उत्पत्ति 
और विनाश धर्म वाली है किन्तु पर्यायों ( दशाओं ) के उत्पन्न और विनाश 
काल को देखकर द्रव्य पदार्थ उत्पात्ति ओर नाश धमे वाला नहीं माना जा 
सकता । जैसे ककि-जीव द्रव्य नित्य रूप से सदेव काल विद्यमान रहता है 
किन्तु जन्म ओर मरण रूप पयांयों की अपेक्षा से एक योनि में नित्यता नहीं 
रख सकता । इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ के विषय में जानना चाहिए। 

यदि ऐसे कहा जाय कि-सवे पदार्थ उत्पात्ते धर्म वाले हैं तो फिर भला 
कता के बिना जगत उत्पन्न कैसे होगया ? इस के उत्तर में कहा जा सकता 
है कि-क्या प्रकृति परमात्मा और जीव पदार्थ भी कतो की आवश्यकता 
रखते हैं अदात्‌ इन की भी उत्पत्ति माननी चाहिए ? 

यदि ऐसे कहा जाए कि>ये तीनी पदार्थ अनादि हैं, अतः इन की 
उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती, तो इस के उत्तर में कहा जा सकता है कि-इसी 
प्रकार काल से जगत्‌ भी अनादि है; क्‍्योंकि--जगत्‌ भी परट्द्रव्यों का समूह 
रूप ही है । अपितु जो पर्याय हे वह सादि सान्‍त है । इसलिये जगत्‌ में नाना 
प्रकार की रचना दृष्टिगाचर हा रही हैं । 

जैन-शास्त्रे न एक लोक के तीन विभाग कर ददिए है, जैसे कि--ऊर्ध्व- 
लोक *, मध्य लाक २ ओर अधालोक ३ । ऊध्व लोक में २६ देवलोक हैं; जिन 
का सविस्तर स्वरूप जन-सूत्रों से जानना चाहिए | वहाँ पर देवों के परम 
ग्मणीय विमान हैं। 

तियकलोक में असंख्यात टाप समुद्र हैं, जो एक से दूसरा आयाम 
विष्कंभ में दुगुणा २ विस्तार वाला है। उनमें प्रायः पशु ओर ( वानव्यन्तर ) 
वानमंतर देवों के स्थान हैं, किन्तु तियेक लोक के अढ़ाई द्वीप में प्रायः तिरय॑श्व 
ओर मनुष्यों की वस्ति है । इसी लिये इन्हें मनुप्यक्तेत्र तथा समयक्षेत्र भी कहते 
हैं। क्योंकि--समय-विभाग इन्हीं क्षत्र| ले किया जाता है मनृप्य और तिर्यचों 
का इस में विशेष निवास है । 

इन क्षेत्रों में दो प्रकार से मनुप्यां की वस्ति मानी जाती है। जैसे कि-- 
कमभूमिक मनुष्य ओर अकमभूमिक मनुष्य | जे। अकमंभूमिक मनुष्य होते 
हैं वे तो केवल कल्प वृक्षों क सहारे पर ही अपनी आयु पूरी करते हैं। 
इन की सर्व प्रकार से खाद्य पदार्थों की इच्छा कऋलपवृक्ष ही पूरी करदेते है, वे 


( २०० ) 


परम सुखमय जीवन को व्यतीत करके श्रेत समय झूत्यु धर्म को प्राप्त होकर 
स्वर्गारोहण करते हैं । किन्तु जो कमेभूमिक मनुष्य हैं उनके आये और 
अनाय॑ इस प्रकार दो भेद माने जाते हैं । परन्तु मनुष्यजाति एक ही है । 

जैन शास्त्र जाति पांच प्रकार से मानता है। जाति शब्द का अथ भी 
वास्तव में यही है कि-जिस स्थान पर जिस जीव का जन्म हो फिर वह 
आयुभर उसी जाति में निवास करे | सो पॉच जातियां निम्न प्रकार से वरणुन 
की गई हैं जसे कि-- 

१ एकेन्द्रिय जाति-जिन जीवों के केवल एक स्पर्शीन्द्रिय ही हे जेसे कि-- 
पृथिवीकायिक - मिद्दी के जीव, अप्कायिक--पानी के जीव, तेजोकायिक-- 
अग्नि के जीव, वायुकायिक--वायुकाय के जीव, वनस्पातिकायिक--वनस्पति 
के जीव । इन पाँचों की स्थावर संज्ञा भी है। प्रथम चारों में असंख्यात जीव 
निवास करते हैं ओर वनस्पति में श्रनेत आत्माओं का समूह निवास 
करता है । 

२ द्वीन्द्रिय जाति--जिन जीवों के केवल शरीर ओर मुख ही होता है 
उन को द्वीन्द्रिय जीव कहते हैं | जैसे कि--सीप, शंख, जोक, गंडोया , कपर्दिका, 
कौड़ी इत्यादि । 

३ औन्द्रिय जाति--जिन जीवों के शरीर, मुख ओर नासिका ये तीन 
ही इन्द्रियां हों जसेकि--पिपीलिका ( कीड़ी ) ढोरा, सुरसली, जूँ ओर 
लिज्ता ( लीख ) आदि । 

४ चतुरिन्द्रिय जाति--जिन जीवो के केवल चारो इन्द्रियां हो; शरीर 
मुख, नासिका ओर चच्तुः | जैसे कि--मक्तिका, मशक ( मच्छर ) पतंग, विच्छू 
( वृश्चिक ) इत्यादि । 

५ पंचेन्द्रिय जाति--जिन आत्माओं के पाँचों इन्द्रियां हों । जेसाकि-- 
शर्रर, जिह्ला, नासिका, चच्चु और श्रोत्र (कान वा कर्ण) | जैसे फि--नारकौय, 
तियेक, मनुष्य ओर देवता । ये सब पंचेन्द्रिय होते हैं । 

सो किसी प्रकार भी जाति परिवत्तन नहीं हो सकती । जिस जाति का 
आत्मा हो वह उस जन्म पयेन्त उसी जाति में रहेगा; किन्तु बिना जन्म मरण 
किये एकेन्द्रियादि जाति में से निकल कर द्वीन्द्रियादि जाति में नहीं जा सकता। 
किन्तु जो वरशेव्यवस्था है वह जैन-शास्त्रों ने कमोनुसार प्रतिपादन की 
है। जैसाकि-- 

कम्मुणा बंभणो होह कम्मुणा होइ खात्तिओ | 
वईस्सो कम्मुणा होइ सुद्दो हवह कम्मुणा ॥ 


उत्तराध्ययन सूत्र अ,२५ गाथा-३३ | 
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भावाथ-कर्मों स ब्राह्मण होता। है जैसेकि--अध्यापनं, याजन ग्रतिग्रहो 
व्राह्मगानामेव” अध्यापनवृत्ति, याज़नकर्म ओर प्रतिग्रह कम अथात्‌ पढ़ाना, 
यज्ञ करना, दान लेना, इत्यादि कम ब्राह्मणों के होते हैं । इस का साराँश इतना 
ही हे कि-पूजा के लिये शानित के उपायों का चिन्तन करना तथा संतोष वृत्ति 
द्वारा शान्त रहना, यही कमे ब्राह्मणों के प्रतिपादन किये गये हैं, किन्तु 
“भूतसंरक्षणं शत्त्राजीवन सत्पुरुषोपकारों दीनोद्धरणं रणेइपलायन चेति ज्षत्रियाणाम" 
प्राणियों की रक्षा, शस्त्रद्धारं आजीवन व्यतीत करना, सत्पुरु्षों पर 
उपकार करना, दीनों का उद्धार करना अ्रर्थांत्‌ उनके निवोह के लिये कार्यक्षेत्र 
नियत कर देना संग्राम से नभागना हृत्यादि काये ज्षत्रियों के होते हैं। 
'बाताजीवनमविशिकपूजन सत्रप्रपापण्यारामदयादानादिनिर्मापणं॑_ च विशाम” कृषिकर्म 
ओर पशुञ्रों का पालना, आजब भाव रखना, पुण्यादिके वास्ते अन्न 
दानादि यथा शक्ति करना आरामादि की रचना दृत्यादि ये सब कम वैश्यां के 
होते हैं। “त्रिवर्णापजाबन॑ कारुकुशोलवकर्म पुगयपुटवाहन॑ शुद्वाणाम” तीनों बणों 
की सेवा करनी, नत्तेकादि कम, भिक्तुओं का उपसेवन इत्यादि कारये 
शद्रों के हात हैं । 

जाति परिवत्तेनशील नहीं होती, किन्तु कममो के आश्रित होने से वर्ण 
परिवत्तनशील माना जा सकता है| क्योंकि-जाति की प्रधानता जन्म से 
मानी जाती है ओर वर्ण की प्रधानता कर्म से मानी जाती है जैसे कि- 
एकेद्रियादि चतुरिन्द्रिय जाति वाले जीव मोक्त गमन नहीं कर सकते। केवल 
पंचेन्द्रिय मनुष्यजाति ही माक्त प्राप्त करने के योग्य है । 

अपरंच वर्ण की कोई व्यवस्था नहीं बांधी गई हे । जैसे कि-अमुक वर्ण 
वाला ही मंक्ष जा सकता है श्रन्य नहीं। कक्‍्योंकि-मोक्त तो केवल “सम्यगृदर्शन- 
ज्ञानवा रित्राण मेक्षमार्ग:” सम्यग दशन, सम्यग ज्ञान ओर सम्यग चारित्र के ही 
आश्रित है, न तु वर्ण व्यवस्था के आश्रित । यदि कोई कट्टे कि-शाख्रों में 
« जाइसंपनने. कुलसंपन्ने ” इत्यादि पाठ आते हैं जिन का यह अथ है कि जाति- 
संपन्‍न अर्थात्‌ माता का पक्ष निमेल ओर पिता का पक्ष कुल संपन्न | तब इनका 
क्या अथ माना जायेगा? इस का उत्तर यह है कि-ये सब कथन व्यवहारनय 
के आधित होकर ही प्रतिपाइन किये गये हैं। किन्तु निश्चय नय के मत में 
ज्ञो जीव सम्यगदशनादि धारण कर लेता है वही मोक्ष गमन के योग्य 
होजाता है । ह 


आगे सम्यगदशन में नव तत्त्व का सम्यग्‌ प्रकार से विचार किया 


१ ये सब सूत्र, 3-८-६ और १० वां नीतिवाक्याझत के त्रयी समुद्देश के है ॥ 
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जाता है जैस कि-जीव तत्त्व १, अजीव तत्त्व २, पुरय तत्त्व ३, पापतत्त्व ४, 
आश्रवतत्त्व ५, संवरतत्त्व ६, निज रातत्त्व ७, बंधतत््व ८, ओर मोक्षतत्व ६ । जिस 
का संक्षेप स्वरूप निम्न प्रकार स जानना चाहिए । जैसे कि-- 

जीवतरव-जिसमे वीये ओर उपयोग की सत्ता मानी जाए और व्याव- 
हारिक दृ्टे स चारों संज्ञाओं का अस्तित्वभाव अवलोकन किया जाए उसी 
का नाम जीवतत्त्व है। जेसेकि-“आहार संज्ञा” जो आत्मा अपने आहार की 
आशा रखते हो । यद्यपि कोई २ आत्मा तो प्रत्यक्ष आहार संज्ञा वाले दृष्टि- 
गांचर होते हैं तथापि-एकेन्द्रिय आत्मा अनुमान प्रमाणादे द्वारा आहार 
संज्ञा वाले सिद्ध होते हैं क्योंकि जब वनस्पति आदि एकेन्द्रिय जीवों को 
उन की इच्छानुसार आहार की प्राप्ति होज़ाती है तब व वृद्धि पाते हैं | किन्तु 
जब उन को इच्छानुसार आहारादि पदार्थ नहीं मिलते तब वे शुष्क होजाते 
है। अतएव अनुमान स सद्ध हो जाता है ।के-उन जावा मे भी आहारसबश्षा 
का अ्रस्तित्व भाव रहता हैं, परन्तु आगम प्रमाण ता उन जीवो के आहार 
विषय सविस्तर वर्णन करते ही हैं। आज कल के वैज्ञानिकों ने भी अपने नूतन 
आपविष्कारों से यंत्रों द्वारा वनस्पति आदि एणकेन्द्रिय जीवों में आहार संज्ञा 
का अस्तित्व भाव सिद्ध कर दिया है। 

सो आहारसंज्ञा प्राणीमात्र में विद्यमान रहती है । इसी प्रकार भय 
संज्ञा का भी आस्तत्व भाव प्रत्येक प्राणी में देखा जाता है । जेसे कि-अपन स 
अधिक बलवान से प्रत्येक प्राणी भय मानता है तथा व्यक्त भय ओर अव्यक्त 
भय सर्वे संसारी जीवों में पाया जाता है । 

जिस प्रकार भय संज्ञा का अस्तित्व भाव देखा जाता हैं उसी प्रकार 
मैथुन संज्ञा का भी प्रत्येक व्यक्ति में अस्तित्व भाव माना गया है क्योंकि- 
ससारी आत्माएँ मोहनीय कर्म के उदय से मेथुन संज्ञा वाले होते ही हैं । 

जब मेथुन संज्ञा की सिद्धि हो गई है तब परियण्रह संज्ञा भी प्रत्यक 
प्राणी में पाई जाती है जेस कि-ममत्व भाव। क्योंकि-“मुच्छापरिग्गहोवुत्तो" 
यह सिद्धान्त वाक्य है अर्थात्‌ मूच्छी ही परिग्नह प्रतिपादन किया गया है। 

सो संसारी आत्माएँ चारों संज्ञा वाले होने से अपने जीवत्व भाव की 
सिद्धि करते हैं। किन्तु मोक्ष आत्माएँ अनंत ज्ञान, अनंत दर्शन, अनंतसुख और 
अनंत वलवाये इत्यादि गुण युक्त है । ये सब जीव प्रथम तो दो भागों में 
विभक्त हैं ज़साकि--संसारी जीव ओर असंसारी ( मोक्ष प्राप्त ) जीव । फिर 
संसारी जीव चार विभागों में विभक्क किये गये हैं। जलाके-नरक १, तियेक्‌ २, 
मनुष्य ३ ओर देव ४। फिर इनके अनेक भेद वरशन किये गये हैं। इनका सविस्तर 
स्वरूप जनस्‌त्र वा नवतत्त्वादि प्रकरण ग्रंथों से जानना चाहिए | 
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२ अजीवतत्त्व-जिस में जीवतत्त्व के लक्षण न पाए जाये, उसी का नाम 
अजीवतत्व है श्रथात वीरय॑ तो हो परन्तु उपयोग शाक्ति जिस में न हो उसी का नाम 
अजीवतत्त्व है | जीवतत्व के गुणों ले विवर्जित केवल जड़ता गुण सम्पन्न 
अजीवतत्त्व माना जाता है। कक्‍्योंकि-यद्यपि घटिकादि पदाथे समय का ठीक 
२ ज्ञान भो कराते हैं, परन्तु स्वयं वे उपयोग शुन्य होते हैं। अतएव घम, अधर्भ, 
आकाश, काल, पुदुल ये सब अर्जीवतत्त्व में प्रतिपादन किये गए हैं: किन्तु धम, 
अधम, आकाश, काल ये सब अरूपी अरजीव ऋथन किये गये हैं । अपितु जो 
पुद्ललद्रव्य है वह वर्ण, गंध, रस ओर स्पशे युक्‍त होने से रूपी द्रव्य माना 
गया हैं। इस लिये यावन्मात्र पदार्थ दृष्टिगोचर द्वाते हैं वे सब पुदलात्मक है । 
युद्वल द्रव्य के ही स्कथ, देश, प्रदेश ओर परमाणुपुद्लल संसारी क्रियाएँ करत 
है। इन्हीं का सब प्रपंच होरहा है क्‍्योंकि-पुद्नल द्रव्य का स्वभाव मिलना ओर 
बिछुड़ना माना गया है, इस लिये प्रायः पुद्नल द्रव्य ही उत्पाद, व्यय ओर धोव्य 
गुण युक्त प्रत्यक्ष देखन में आता है। सो इसी को रूपी अजीब द्रव्य कथन किया 
गया है ॥ 

३ पुणग्यतक््व-जा संसारी जीव का संसार में पविन्न ओर निर्मेल करता 
रहता है उसी का पुण्यतत्त्व कहते हैं। क्योंकि - शुभ क्रियाओं द्वारा शुभ कर्म 
प्रकृतियो का सेचय किया जाता है। फिर जब व प्ररृतियां उदय भ आती है 
तब जीव को सब प्रकार से सुखों का भ्रनुभव करना पड़ता हैं । सा उसी का 
युग्यतत्त्व कहते हैं । किन्तु व पुए्यप्रकृतियां नव प्रकार स बांधी जाती हैं 
ज्ञसाकि-- 

अज्नपुराय- अन्न के दान करने स। १। 

पानपुणय--पानी (जल ) के दान से । २। 

लयनपुएय--पर्वतादि में जे शिलादे के ग्रह बन हुए हाते हैं. तथा-पर्वत 
में कृत्रिम गुहादि के दान स | ३। 

शयनपुएय-शय्या वसाति क दान ख्र ।४। 

वस्त्रपुरय--चस्त्र के दान स | ५ । 

मनोपुरय--शुभमनोयोग प्रवत्तोने स । ६ । 

वचनपुरय- शुभ वचन के भाषण स | ७। 

कायपुणय-काम के वश करने से । ८। 

नमस्कारपुरय--नमस्कार करन से । ६ । 

सो उक्त नव प्रकार से जीव पुण्य प्रकृतियों का संचय करता है जिस के 
परिणाम में वह नाना प्रकार के सुखों का अनुभव करन लग जाता हैं और 
संसार पत्त में वह सब प्रकार से प्रायः प्रतिष्ठित माना जाता है । 
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४ पापतत्त्व--जिस कारण जीव नाना प्रकार के दुःखों का अनुभव करने 
लगता है और संसार में सब प्रकार से दुःख भोगता रहता है वह सब पाप 
कर्म का ही प्रभाव है | पापकमे का मुख्य प्रयोजन इतना ही है कि-जिस के 
कारण प्रिय वस्तुओं का वियोग होता रहे और अप्रिय वस्तुओं का संयोग 
मिलता रहे । 

पापकर्मो का संचय जीव १८ प्रकार से करते हैं जैसेकि-- 

प्राणातिपात--जीवहिसा से । १। 

मषायाद-- असत्य के बोलने से | २ 

अदक्तादान- चोरी करने से । ३। 

मेथुन--मैथुन कम से । ४ | 

परिग्रह--पदार्थों पर ममत्व भाव करने से । ४ | 

ऋोध--क्रोध करने से । ६। 

मान--अहकार करने से । ७ । 

माया--कपट ( छुल ) करने से । ८। 

लोभ*-लोभ करने से | ६ । 

राग--सांसारिक पदाथों पर राग करने से | १०। 

द्वेष--पदाथों पर देष करने से । ११ । 

कलह--ऊ्रेश करने से । १२। 

अभ्याख्यान--किसी का अ्रसत्य कलंक देन से । २३ | 

पंशुन्य--चुगली करने से | १४ | 

परपरिवाद--दूसरों की निन्‍्दा करने से | १५७ 

राति-विषयादि पर रते करने से । १६। 

अराति-विषयादि के न मिलने पर चिंता करने से | १७ | 

मायामि ध्यादशन शल्य--असत्य निश्चय करने से अथात्‌ पदार्थों के 
स्वरूप को यथार्थ न जानना उसी का नाम मिथ्यादशन शब्य है| १८। जिस 
प्रकार किसी के शरीर के भीतर शल्य ( केटक ) आदि प्राविष्ठ हो! जाये, तब 
उस व्यक्ति को किसी प्रकार से भी शांति उपलब्ध नहीं हो सकती , ठीक उसी प्रकार 
जिस आत्मा के भीतर असत्य श्रद्धान होता है फिर उस आत्मा को शांति की 
प्राप्ति किस प्रकार हो सके? अ्रतएव उक्त १८ कारणों से जीव पाप कर्मो की प्ररू- 
तियों का संचय करता है। फिर जब वे प्रकृतियां उदय भाव में आती हैं तब थे 
नाना प्रकार के दुःखों का अनुभव कराती हैं। सो इसी का नाम पापतत्त्व है। 

५ आश्रवतत्त्व-जिस कारण आत्म-प्रदेशों पर कर्मो की प्रकृतियों का 
उपचय होजाबे उसे आश्रव तत्त्व कहते हैं | यद्यपि इस के अनेक कारण प्राति- 
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यादन किये गये हैं तथापि इस के मुख्य दो ही कारण माने जा सकते हैं एक 
योगसंक्रमण ओर दूसरा कषाय । क््योंकि-जब मनोयोग, वचनयोग और 
काययोग का संक्रमण होगा तथा क्रोध, मान, माया ओर लोभ का उदय होगा 
तब अवश्यमेव कमे प्रकतियों का आत्मप्रदेशों के साथ परस्पर लोलीभाव 
हो जायगा। अपितु जब वे प्रकृतियां उदय भाव में आजाएँगी तब वे अ्रवश्यमेव 
फल प्रदान करेंगी। इसी आश्रवतत्त्व में पुएरप ओर पाप ये दोनो तत्तव समव- 
तार हो जाते हैं । श्रतएव पुएय प्रकतियों को शुभ आश्रवतत्त्व कहते हैं ओर 
पाप प्ररृतियों को अशुभ आश्रवतत्त्व । सो दोनों प्रकतियां अपने २ समय पर 
जब उदय भाव में आती हैं तब आत्मा को उन का अवश्यमेव अनुभव करना 
पड़ता है | सो इसी का नाम आश्रवतत्त्व है । 

६ संवरतत्त्व-जिन २ मार्गों स आश्रव आता हो उन का निरोध करना 
अथात्‌ कमों का जिस से आत्मा के साथ सम्बन्ध न हो सके; उन क्रियाओं 
को संवरतत्त्व कहते हैं | पूवे लिखा जा चुका है कि--पुरय और पाप दोनों 
ही आश्रव हैं: सो इन दोनों के परमाणुओं का निषेध करना जिस से आत्मा 
के साथ लोलीभाव न हे। सके, वही संवरतत्त्व कहा जाता है। 

यद्यपि नवतत्त्वप्रकरणादि ग्रन्थ में इस तत्त्व के अनेक भेद प्रतिपादन 
किये गए हैं। तथापि मुख्य ५ ही वर्णन किये गए है जैसे कि-- 

१ सम्यक्वसंवर--अनादि काल से जीव मिथ्या दशन से युक्त है इसी 
कारण संसार चक्र में परिभ्रमण कर रहा हैं । जिस समय इस जीव को 
सम्यकत्व रत्न की प्राप्ति होती है उसी समय संसारचक्र का चक्रदेशोन- 
अद्धंपुद्लपरावत्तेन शेष रह जाता है । सम्यगदशन द्वारा पादाथों के स्व- 
रूप को ठीक जानकर आत्मा अपने निज-स्वरूप की ओर भरुकन लग जाता 
हैं। मिथ्या दशेन के दूर हो जाने से सम्यग झ्ान प्राप्त हो कर अज्ञान नष्ट हो 
जाता है। जव सम्यकत्व रत्न जीव का उपलब्ध होता है तब उस की दशा 
संसार से निवृत्तिभाव ओर विषयों से श्रन्तःकरण में उदासीनता श्राजाती 
है । पदार्थों के सत्यस्वरूप को जान कर तब वह आत्मा मोक्ष पद की प्राप्ति 
के लिये उत्सुकता धारण करने लग जाता है। अतएव जिस प्रकार भ्रीजिनन्द्र 
भगवान ने पदार्थों का स्वरूप प्रतिपादन किया है उस भावंका अन्‍्तः- 
करण से सत्य जानना यही सम्यकत्व का वास्तविक स्वरूप है तथा पदार्थों 
के ठीक २ भावों को स्वमति वा गुरु आदि के उपंदश से जान लेना ही सम्यग्‌ 
दशन कहा जाता हैं। सो यावत्काल पयेनत आत्मा को सम्यग दर्शन प्राप्त नहीं 
होता, तावत्काल पयेन्त मोक्षपद की प्राप्ति से वंचित ही रहता है। सम्यगदशेन 
प्राप्त होने के पश्चात्‌ उसी समय जीव को सम्यकत्व संवर की प्राप्ति हो जाती है 
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२ विरति (डरते) संबर--जब आत्मा सम्यग्‌ दर्शन से युक्त होता है तब वह 
आश्रव के मार्गों को विराति के द्वारा निरोध करने की चेष्टा करता है | फिर 
वह यथाशक्ति सर्वे विरति रूप धर्म वा देशाविराति रूप धारण कर लेता है। 
जिस के द्वारा उस के नूतन कमे आने के मागे रुक जाते हैं। सर्व विरति रूप 
धमे में ४ महाघत और देशविराति में १९ आ्रावक के बत समवतार किये 
जाते हैं; जिन का वर्णन पूर्व किया जा चुका है । 

£ अप्रमादसंवर--किसी भी धार्मिक क्रिया के करने में प्रमाद न करना 
उसी का नाम अ्रप्रमाद संवर है| क्यांकि-प्रमाद करना ही संसार चक्र के 
परिभ्रमण करने का मूल कारण है। आचारांग सूत्र में लिखा हे कि “सब्बओ 
पमत्तस्स अत्थि भय सब्वओ अपमत्तस्स नत्यि भयम” सर्वे प्रकार से प्रमत्त जन को भय ओर 
से प्रकार से अप्रमत्त जन को निर्भयता गहती है। सो अप्रमत्त भाव से क्रिया 
कलाप करना ही अ्रप्रमत्त सवर कहा जाता है॥ 

४ अकपायसंवर-क्रोध, मान, माया ओर लोभ इन चारों कषायों से बचना ही 
संवर है। क्योकि-जिस समय ये चारों कषाय क्षय हो जाती हैं उसी समय जीव 
को केवल ज्ञान प्राप्त होजाता है। अतः इसे अकपाय संवर कहते हैं । 

५अयोगमसेवर--जिस समय केवल ज्ञानी आयु कमे के विशेष हाने से त्रयोदशर्वे 
गुण स्थान मे होता है, उस समय वह मन,वचन और काय इन तीनों योगों स युक्त 
होता हैं। किन्तु जब केवली भगवान की आयु अन्‍्तर्मुहत्त प्रमाण शेष रह जाती 
हे, तब वह चतुर्दशवे गुण स्थान में प्रविष्ट हो जाते हैं। फिर क्रमपूर्वक तीनों 
योगों का निरोध करते हैं, जिससे वह अयोगी भाव को प्राप्त होकर शीघ्र ही 
निरवाण पद्‌ की प्राप्ति करलेते हैं। इसका सारांश इतना ही है कि-जब तक 
आत्मा अयोगी भाव को प्राप्त नहीं होता तब तक मोक्षारूढ भी नहीं हो 
सकता । सो उक्त पॉँचों संवर द्वारा नूतन करम्मो का निरोध करना चाहिए। 

७ निजरातत््व--जब नूतन कमो का संवर हो गया तब प्रार्चोन जो 
कमे किये हुए हैं उनको तप द्वारा क्षय करना चाहिए। क्योंकि-कर्म क्षय करने 
का ही अपर नाम निजरा है ।सो शाख्त्रकारों ने निजरातत्त्व के निम्न लिखिता- 
नुसार विस्तारपूर्वक १२ द्वादश भेद प्रतिपादन किये हैं | जिनमे से ६वाह्य हे 
ओर ६ अभ्यन्तर । 

बाह्य तप 

अनशन तप--उपवासादि बत करने ॥ १ ॥ 

उनोदरी -स्वल्प आहार करना ॥ २ ॥ 

भित्ताचरी तप-निर्दाष आहार भिक्षा करके लाना॥ रे ॥ 

रसपरित्याग तप--घृतादि रसो का परित्याग करना ॥ ४ ॥ 
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कायक्लेश तप--केश लुंचन वा योग अआसनादि लगाने ॥ ५॥ 

प्रति संलीनता तप--इंद्वेियां वा कषायादि को वशीभूत करना ॥ ६॥ 

अभ्यन्तर तप 

प्रायश्चित्तपपकर्म--जब कोई पाप कमें लग गया हो तथ अपने 
गुरु के पास जाकर शुद्ध भावों से उस पाप की विशुद्धि के लिये प्रायश्रित्त 
धारण करना ॥ २ ॥ 

विनय तप-गुरु आदि की यथायोग्य विनय भक्ति करना ॥ २॥ 

वैयावृत्य--गुरु आदि की यथायोग्य सवा भक्ति करना ॥ ३॥ 

स्वाध्यायतप--शा्तरों का विधिपूवेक पठन पाठन करना ॥ ४॥ 

ध्यानतप--आत्तेध्यान ओर रोौद्र ध्यान को छोड़ कर केवल धर्म 
ध्यान वा शुक्ल ध्यान के आसेवन का अभ्यास करना ॥ ५ ॥ 

कायोत्सगेतप-काय का परित्याग कर समाधिस्थ हो जाना ॥ ६॥ 

इन तप कर्मो का सर्विस्तर स्वरूप उववाई आदि शास्त्रों से जानना 
चाहिए । सो इन तपों द्वारा कमों की निर्जरा की जा सकती है। अतण्व 
इसी का नाम निजेरातत्त्व है। 

८ बंधतच्च- जिस समय आत्मा के प्रदेशों के साथ कम्मो की प्रक्ृोतियों 
का सम्बन्ध होता है उसी को बंधतत्व कहते हैं। सो उस बंधतत्त्व के मुख्य 
चार भेद हैं जेसे कि-- 

प्ररतिवबेध--आठ करम््मो की १४८ प्रकृतियां हैं उनका आत्मप्रदेशों के 
साथ वंध हो जाना ॥ १ ॥ 

स्थितिबध--फिर उक्त प्रक्ृतियां की स्थिति का होना वहीं स्थिलि- 
बेध हाता है ॥२॥ 

अनुभागवंध- आटे कर्मों की जो प्रकृतियां है उनके रखा का 
अनुभव करना ॥ ३ ॥ 

प्रदेशबंध--आठ कमो के अनंत प्रदेश हैं तथा जीव के असंख्यात 
प्रदेशों पर कर्मों के अनंत प्रदेश ठहरे हुए हैं; क्तीरगनीरवत तथा अग्नि- 
लोहपिण्डबत्‌ ॥ ४ ॥ 

£ मोक्षतत््व-जब आत्मा के सर्व कम क्षय होजाते है तब ही निर्वाणपद 
की प्राप्ति होती है। परन्तु स्माति रहे कि-सम्यग्‌ दशन सम्यगज्ञान ओर सम्यग चा- 
रित्र द्वारा ही सवे कमे क्षय किये जा सकते हैं। कमेच्षय होने के अनन्तर यह आत्मा 
शुरू, बुद्ध, अजर, अमर, पारकृत, परम्परागत, निरंजन, सर्वक्ष ओर सर्व- 
दर्शी तथा अनंत शक्ति युक्व होकर निज स्वरूप में निमझ्न दोता हुआ शाश्वत 
सुख में सदैव विराजमान होजाता है। अतणव प्रत्येक प्राणी को संसार क 


) 


वेधनों से छूट कर मोक्ष प्राप्ति के लिये परिश्रम करना चाहेण । 

माक्तपद की प्राप्ति केवल मनुष्यगति के जीव ही कर सकते हैं अन्य 
नहीं । इसीलिये जब मनुष्य-जन्म की प्राप्ति होगई है तब निवाणपद्‌ की प्राप्ति 
के लिये पंडित पुरुषाथ अवश्यमेव करना चाहिए | 

इति श्रीजनतत्त्वकलिकराविकासे लेाकस्वरूपवर्णानात्मिका सप्तमी कलिका समाप्ता । 


अथ अष्टमी कालिका । 
मोक्ष (निवोण) विषय 

प्रियमित्रो ! प्रव्यक आस्तिक जीव अपने हृदय में शांति की उत्कट 
भावना से सदा घिगा रहता है । उसी की प्राप्ति के लिये अन्तःकरण में भिन्न 
२ मार्गों की रचना उत्पादन कर लेता है जेसेकि-किसी न धन की प्राप्ति मे 
शांति का होना मान रक्‍्खा है तथा किसी ने पुत्र की प्राप्ति का होना ही शांति 
समभा हुआ है इत्यादि | क्योंकि-जिस जीव को अपने अन्तःकरण में किसी 
वस्तु को प्राप्त होने की उत्कट इच्छा लगी हुई है वह यही समभता है कि-याव- 
त्काल पर्येन्त मुझे अमुक पदार्थ नहीं मिलेगा, तावत्काल पयेन्त मुझे पूरे 
शांति की प्राप्ति नहीं होगी । कारण कि-उस की अन्‍न्तरंग वृत्ति उसी पदार्थ 
की ओर मभुकी हुई होती है ! 

अब अन्तरह्ल दृष्टि से विचार किया जावे तो प्रश्न यह उपस्थित होता है 
कि इच्छालुकूल पदार्थों की प्राप्ति होने पर भी जीव को कया वास्तिक शांति 
उपलब्ध हो जाती है ? कदापि नहीं । क्‍्योंकि-जब वे पदार्थ स्वयं ज्ञणविन- 
श्वर हैं तो भला उनकी प्राप्ति में किस प्रकार शांति रह सकती है ? अतणव 
सिद्ध हुआ कि-वाह्य पदाथों के मिल जाने पर ज्षणस्थायी समाधि ता प्राप्त हो 
सकती है परन्तु वह शाश्वत समाधि के बिना उपलब्ध हुए कार्य-साधक नहीं 
मानी जा सकती है। जब तक आत्मा कर्मों स सर्वथा विमुक्त नहीं हो जाता 
तथा जब तक आत्मा को निवाणपद की प्राप्ति नहीं हो ज्ञाती तव तक यहद 
आत्मा वास्तविक शांति से वंचित ही रहता है। कारण कि-कर्त्ता, कर्म ओर 
क्रिया तीनो में जो कतो की क्रियाएँ (चेष्टाएँ) हैं उन्हीं क्रियाओं के फल का नाम 
कम है । सो यावत्काल पयन्त पुद्नल की अपेक्षा से आत्मा क्रिया रहित 
नहीं होता तावत्काल प्येन्‍त यह आत्मा निर्वाण पद की प्राप्ति भी नहीं कर 
सकता। परंच जो शुभ्न क्रियाएँ है उनके द्वारा आत्मा बहुत से कर्मो को क्षय 
करता हुआ ओअतिम अयोगी दशा को प्राप्त हो कर अपने निज स्वरूप में नि 
मग्न हो जाता है। 
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अब यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि-जनशास्त्र कम के फल 
से मोत्त मानता है वा कम-क्तय से ? इसके उत्तर में कहा जा सकता है कि- 
जनमत कम-फल से मोक्ष नहीँ मानता किंतु कमक्षय से मोक्ष मानता है 
क्योंकि--माक्त पद सादि अनंत पद माना गया है । यदि कर्मो के फलस 
मोक्तपद्‌ माना जाता तव तो मोक्षपद सादि सांत हा जाता क्‍योंकि--णएसा 
कोई भी कम नहीं है जिस का फल सादि अनंत हा | जब कर्म सादि सान्‍्त है 
तब उनका फल सादि अनंत किस प्रकार माना जा सकता है ? अतएव यह 
स्वतः सिद्ध होगया है कि-कर्म क्षय का ही अपर नाम मोक्त है | 

यदि ऐसे कहा जाय कि--जब आत्मा किसी समय भी अ्रक्रिय नहों 
हो सकता ता भला फिर अकर्मक किस प्रकार बन जायगा ? इस शंका का 
उत्तर यह है कि-जिस प्रकार गीले इंधन के जलाने की अपेक्ता सूखा (शुष्क) 
इंधन शीघ्र भस्म होजाता है ठीक उसी प्रकार जब प्रथम चार घातिये संशक 
कम ज्ञय हो जाते हैं फिर चार अधातिक संज्ञक कर्म सूखे इंधन के समान रह 
जात हैं फिर उनके क्षय करन में विशप परिश्रम नहीं करना पड़ता । जिस 
प्रकार जीण वस्त्र के फाड़ने में विशेष परिश्रम नहीं करना पड़ता ठीक उसी 
प्रकार चार अधातिक संशक कम के क्षय करन में विलम्व नहीं हं।ता। क्योंकि 
उस समय ध्यान अ्रप्मे इतनी प्रचगाड ह।त॑ है कि-जिसके द्वारा महान्‌ कर्मों 
की निजेरा की जा सकती है । किन्तु वे कर्म तो जौण काष्ट के समान अत्यन्त 
निवेल ओर नाम मात्र ही शप होते हैं । अतएव शने २ योगों का निरोध करते 
हुए जब आत्मा अक्रिय होता है तब उसी समय वे चारों कर्म क्षय होजाते ६ 
यदि काई कहे कि-जब क्रियाओं ढ्वारा कर्म किया गया तब फिर उन कर्मो की 
घरातिक संशा ओर अधघातिक संज्ञा क्यों बांधी जाती है तथा करम्मो की मूल 
८ प्रकृतियां ता उत्तर १४८ प्रकृतियां क्यों मानी गई हैं ? इस शक्रा का समाधान 
इस प्रकार किया जाता है कि-वास्तव में कर्म शब्द एक ही है, परन्तु पुण्य 
ओर पाप की प्रकृतियों के देखने स शुभ ओर अशुभ शुरूय दा कमे प्रतिपा- 
दन किय गए हैं। 
फिर जिन्नाखुओं के बांध के लिय कर्मों के अनक भेद वरणन किये गए 
है। परन्तु मूल भेद उनके आठ ही हैं अर्थात्‌ जब कोई कर्म किया जाता है तब 
उस कर्म के परमाणु आठ स्थानों पर विभक्त हो जाते हैं। जिस प्रकार एक 
ग्रास मुख में डाला हुआ शगीर मे रहन वाले सप्त धातुओं में परिणत हो जाता 
है ठीक उसी प्रकार एक कर्म क्रिया हुआ मूल प्रकृतियों वा उत्तर प्रकृतिया 
के रूप में परिणत हो जाता है। उन आठ मूल प्ररृतियों की 'घातिक' ओर 
'अधघातिक' संज्ञा दी गई है। जिन कर्मो के करने से आत्मा के निज गुणों पर 
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आवरण आता हो उनकी 'घातिक' संज्ञा है ओर जो कर्म आत्मा के निज 
गुणों पर आपत्ति न उत्पन्न करसकें उन की 'अधघातिक' संज्ञा हे । 

प्रक्ष--चार घातिक कम कोन २ से हैं । 

उत्तर-शानावरणीय १, दशेनावरणीय २, मोहनीय ३ ओर अंतराय ४। 

प्रश्ष--अघातिक चार कम कोन २ से हैं ? 

उत्तर- वेदनीय १, आयुष्कमे २, नामकर्म ३ और गोज्कमे ४। 

प्रश्न-शानावरणीय कर्म किसे कहते हैं ? 

उत्तर-आत्मा सर्वक्षत्व गुण युक्त है परन्तु ज्ञानावरणीय कर्म द्वारा 
इस का सर्वेशत्व गुण आच्छादन हो रहा है। सारॉश इतना ही है कि-जो आत्मा 
के जानने की शक्ति का निरोध करने वाला कर्म है, उसी को ज्ञानावरणीय कर्म 
कहते हैं | 

प्रक्ष--दशनावरणीय कम किसे कहते हैं ? 

उत्तर--जिस प्रकार आत्मा का सर्वेक्षत्व गुण माना गया हैं ठीक उसी 
प्रकार आत्मा का सर्वेदर्शित्व गुण भी है | परन्तु उक्क कम के परमाणु आत्मा 
क॑ उक्त गुण का आच्छादन करलेते हैं, जिसके द्वारा आत्मा का सर्वदर्शित्व 
गुण छिपा हुआ है | 

प्रश्ष--वेदनीय कम किसे कहते हैं ? 

उत्तर--जिस के कारण आत्मा निजानन्द को भूल कर केवल पुरय कर्म 
क फल के भोगने में ही निमग्न रहता है, उसका नाम शुभ वंदनीय कम हैं 
ओर जब पाप कमे के फल को भोगना पड़ता है, तब आत्मा निजञ्ञानन्द को भूल 
कर दुःखरूप जीवन व्यतीत करने लग जाता है उस का नाम अशुभ वेदनीय 
कमे हे अथात्‌ इस कमे के द्वारा पुएय ओर पाप के फलों का अनुभव 
किया जाता है। 

प्रक्ष-मोहनीय कर्म किसे कहते हैं? 

उत्तर--जिस कमे के द्वारा आत्मा अपने सम्यग्‌भाव को भूल कर 
कवल मिथ्या भाव में ही निमझ रहे ओर क्राध, मान, माया ओर लोभ आदि 
प्रकृतियों में ही चित्तवृत्ति लगी रहे उसे मोहनीय कर्म कहते है । क्योंकि-जिस 
प्रकार मदिरा पीने वाला मदिरा में उन्मत्त होकर तत्त्व रूप वात्तों मुख से 
उच्चारण नहीं कर सकता है ठीक उसी प्रकार मोहनीय कर्म से युक्त जीव भी 
प्रायः धर्मचचों से पृथक्‌ ही रहता है अथोत्‌ मोहनीय कमे के वशीभूत होकर 
वह सम्यमदशनादि से पराइमुख होकर प्रायः मिथ्याद्शन में ही प्रदत्त 
रहता है। मिथ्यादशन के दो भेद हैं व्यक्त ( प्रकट ) और अव्यक्त ( अप्रकट ) 
जिस प्रकार एकेन्द्रियादि आत्माओं का मिथ्यादर्शन अव्यक्न रूप माना गया है 


( २६१ ) 


ठोक उसी प्रकार सवेत्र समभना चाहिए । 

प्रक्ष--आयुष्कम किसे कहते हैं ? 

उत्तर-जिसके द्वारा श्रात्मा चारों गतियों में स्थिति करता है जैसेकि- 
नरक गति की आयु १, तियगू गति की आयु २, मनुष्य गाति की आयु ३ और 
दबवगति की आयुः ४। 

प्रक्ष-नाम कम किसे कहते हैं ? 

उत्तर-जिस कमे के द्वारा शरीर की रचना होती है उसे नाम कम 
ऋहते हैं। श्रागे शुभ ओर अशुभ शआ्रादि इसके अनेक भेद हैं। 

प्रक्ष--गोत्र कम किसे कहते है ? 

उत्तर--जिस कर्म के द्वारा जाति आदि की उच्चता ओर नौचता दीख 
पड़ती हे. उसे गोत्र कहते हैं अ्र्थात्‌ इस कमे के द्वारा आत्मा संसार में उच्च 
ओर नीच माना जाता है। 

प्रज्न--अंतराय कम किसे कहते है ? 

उत्तर--जिस कमे के द्वारा नाना प्रकार के विधप्न उपस्थित होते हैं 
तथा जो पदार्थ पास है वे छिन्न भिन्न हो जाएँ ओर जिन पदार्थों के मिलने 
की आशा हा. वे न मिल सके तब जानना चाहिए कि अब अंतराय कमे 
का विशेष उदय हो गहा है । 

प्रक्ष--ये आठ ही कमे किस समय बाँध जात है? 

उत्तर-प्रतिक्तण ( समय २) आठो ही कम वाँध जाते हैं, परन्तु 
आयुष्कर्म प्रायः निज आयु के ठृतीय भाग में जीव बांधते हैं। अतः आयुष्कर्म 
का छोड़ कर सातों ही कम प्रतिसमय निरन्तर बंधे जाते हैं। देव और 
नारकीय अपनी छुः मास शायु शेष गहजाने पर परलोक का आयुष्कर्म बॉधते 
है। मनुष्य ओर तिथचोों क सोपकर्म वा निरूप कर्म आदि अनेक भेद, हैं 
परन्तु यह वात निर्विवाद सिद्ध है कि-विना आयुष्कर्म के बॉँधे कोई भी जीव 
परलोक की यात्रा के लिए प्रवृत्त नहीं होता । 

प्रश्ष- को के परमाणु कितने २ होते है ? 

उत्तर--प्रत्यक कर्म के अनंत २ परमाणु हात है । इतना ही नहीं 
किन्तु जीव के अलंख्यात प्रदेशों पर कर्मों के अनंत २ परमाणुओं का समूह 
जमा हुआ है, उन्हें कमों की वगणाये भी कहते हैं। परन्तु स्थिति युक्त होने से 
अपने २ समय पर उन कर्मों के रस का अनुभव किया जाता है। 

प्रक्ष-आठ कमे किस प्रकार जीव बाँधते हैं ? 

उत्तर-- 

कहरां भंते जीवा अठकम्म पमडीओ बंधदह ! गोयमा ' नाखावरखि- 
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ज्जस्स कम्मस्स उदणएणं दरिसणावरणिज्ज कम्म॑ नियच्छह दरिसणावर- 
णिज्जस्स कम्मस्स उदएणं दंसणगमोहरिज्ज॑ 'नियच्छूह दंसणमोहणिज्ज- 
स्स कम्मस्स उदएण मिच्छतत खियच्छद मिच्छत्तेण उदिण्णेण गोयमाएएवं- 
खलु जीवे अठकम्म पगडीओ बंधइ ॥ क्‍ 
पराणावन्नासू० पद २३ उद्देश ॥१॥ 

भावार्थ- भगवान श्री गोतम जी श्रीध्रमण भगवान महावाौर स्वामी 
से पूछते है कि-ह भगवन्‌ ! आठ कर्मों की प्रकृतियों को जीव किस प्रकार बांधते 
हैं? इसके उत्तर में श्रीमगवान कहते है कि--हे गोतम ! ज्ञानावरणीय कर्म 
के उदय से दशेनावरणीय कर्म को चाहता ( बांधता ) है। दर्शनावरणीय कमे के 
उदय से दशेन मोहनीय कर्म की इच्छा करता है। दशनमोहनीय कर्म के उदय 
से मिथ्यात्व को चाहता है फिर मिथ्यात्व के उदय से हे गोनम ! जीव आठ 
कर्मों की प्रकतियों को बांधता (बांचते ) है । 

इस सूत्रपाठ से सिद्ध हुआ कि--जब आत्मा आठों कर्मों की प्रकू- 
तियों को बांधने लगता है तब उसके पहल ज्ञानावरणीय (अज्ञानता का) कर्म 
का उदय होता हे फिर वह यथाक्रम से आठों कर्मो की प्रकृतियों का बांध 
लेता है। अतणव जिस प्रकार अज्ञानता पूर्वक कर्म बांधता है ठीक उसी प्रकार 
सम्यगज्ञान द्वारा बहुतसे कर्म क्षय कर देता है | जब सर्वेथा कर्मों के लेप से 
जीव विमुक्त होजाता है तव इसी जीव के नाम सिद्ध. बद्ध, श्रज़र, अमर, पार- 
गत मुक्त इत्यादि होजाते हैं । 


प्रश्ष--श्ानावरणीय कम किन २ कारणा स बांधते है ? 

उत्तर--अन्ञान पूर्वक जीव ज्ञानावरणीय कर्म बांधते हैं | जब आत्मा 
का सम्यगज्ञान होजाता है तव वह ज्ञानावरणीय कर्म को क्षय कर दंता हे 
अथात्‌ जब सबवंधा उक्त कर्म का आत्म-प्रदेशों से अभाव होजाता हैं तब वह 
आत्मा सर्वेज्ञ बन जाता है | यदि उक्त कर्म सर्वेथा क्षय न किया जा सके 
अथांत्‌ उक्त कम क्षयोपशम ही किया जाए तब उस क्षयोपशम करन वालें 
आत्मा को मति, क्षत, अवधि ओर मनःपर्यव ये चार ज्ञान उत्पन्न होजाते है। 
अतएणव उक्त चारों ज्ञानों का नाम छुझस्थ ज्ञान कहा गयाहे । ज्ञानावरणीय कम 
छु कारणों स बांधा जाता है । 


णाणावरणिज्जकम्मा सरीरप्पयोगवरघेशं भते ! कस्स कम्मस्स 
उदएण $ गोयमा ! नाशपडिणीययाए णशाणणिर्हवणयाए णाखंतराएं 
णाणप्पदोसेण॑ णाणचासादणाएं णाणविसद्रादणाजोगेर णाणावर- 
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शिज्जकम्मा सरीरप्पयो गनामाए कम्मस्स उदंएणं 'शणालणावराणिज्रकम्मा 


सरीरप्पयोगबंधे || 
भगवतीसूत्रशतक ८ उद्देश ६ । 


टॉका--ऊम्मासरीरेत्यादि. “णशाणपड्धिणाययाए” ति ज्ञानस्य- श्रतादेस्तदभेदात्‌ 
ज्ञानवतां वा या प्रत्य्न॑कता-सामान्येन प्रतिकूलता सा तथा तया, “णाणनिरहवणयाए” त्ति 
जानस्य--श्रतगुरूणां वा या निद्वता--अपलपन सा तथा तया ननागतिराएणं” त्ति ज्ञानस्य-- 
श्रतस्थान्तरायः--तद्ग्रहखादों विश्नो यः स तथा त्तैन नाणपओ्नेसणं''त्ति ज्ञाने--धतादो ज्ञानवत्स 


वा यः प्रद्ेप:--अप्रीति: सा तथ. तेन 'नाण5$च्ञा सायणाए'! त्ति--ज्ञानस्य ज्ञानिनां वा याध्त्याशा- 
तना--हेलना सा तथा ''नाणबविसंवायणाजेगिणं” त्ति ज्ञानस्य ज्ञानिनां वा विसंवादनयोगो--- 
व्यभिचारदशनाय व्यापारों यः स तथा तेन एतानि च बाह्यानि कारणानि जानावरणाय कामण 
शरीरबन्धे अथाइनन्तरं कारणमाह--“णाणा।!|वर|रणिजौ भेत्यादि ज्ञानावरण्ाय दहेतुत्वेन शञानावर- 
णयलक्तणं यत्काम्मंगशरीरप्रयोग नाम तत्तथा तस्य कम्मेण उदयेनेति'' 

भावार्थ - श्री गोतम स्वामी ध्रीध्मण भगवान महावीर प्रभु से पूछत 
हैं कि--हे भगवन्‌ ! ज्ञानावरणीय कारमेण शरीरप्रयोगबंध किस कर्म के उदय 
से होता है? इस प्रश्न के उत्तर में श्री भगवान्‌ प्रतिपादन करते हैं कि-हे 
गौतम ! छुः कारणों से आत्मा ज्ञानावरणीय कम को बांधते हैं ओर शानावर- 
जाय कामेण शरीरप्रयोग नाम कम के उदय से ज्ञानावरणीय कामंण शरीर प्रयोग 
का बंध कथन किया गय! है | किन्तु जो ज्ञानावरणीय कमे का बंध छुः प्रकार 
स प्रतिपादन किया गया है वह निम्न प्रकार से जानना चाहिए जैसेकि-- 

* ज्ञान ओर ज्ञानवान आत्मा की प्रतिकूलता करने से | 

२ श्रुतज्ञान वा श्रतगुरु उन का नाम छिपाने से अथोत्‌ ज्ञान को छिपाना 
ओर मन में यह भाव रखना कि-यदि अमुक व्यक्ति को श्रुत ज्ञान सिखला 
दिया तब उस का महत्व बढ़ जाएगा तथा जिस से में पढ़ा हैँ उसका नाम बतला 
दिया तो मेरी अपक्षा से उस की कीर्ति वढ़ जाएगी वा अन्य व्याक्त जाकर 
उस से पढ़ लेग इत्यादि कुविचारों सश्लान का वा श्रत गुरु के नाम को छिपात 
गहना | द 

३ श्रतज्ञान के पढ़ने वालों को सदेव काल विध्न करत रहना जिसस 
कि थे पढ़ न सके। मन में इस बात का विचार करते रहना कि-थरदि ये पढ़ 
गए तो मेरी कीर्सि न्‍्यून हो जायगी । 

४ ज्ञान वा ज्ञानवालों से द्वेप करता अथांत्‌ जो मूढ़ है उन से प्रेम और 
जा श्ानवान्‌ है उन के साथ देष । इस प्रकार के भावों से शञानावरणीय .कर्म 
का बंध किया जाता है । 
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४ ज्ञान वा झ्लानियों की हलना वा निदा करते रहना । 

६ ज्ञान वा ज्ञानयुक्त आत्माओं के सम्बन्ध में व्यभिचार दोष प्रकट 
करते रहना। जैसे कि--शान पढ़ने से लोग व्यभिचारी बन जाते हैं तथा 
यावन्मात्र संसार में विवाद हो रहे हैं उनके मुख्य कारण ज्ञानवान हो हैं 
अतएव शान का न पढ़ना ही हितकर है इत्यादि । 

इन कारणों से आत्मा श्ञानावरणीय कर्म को बांध लेता है अर्थात्‌ शान 
से वंचित ही रहता है । इसके प्रतिपक्ष में यदि उक्त कारण उपास्थित न किये 
जाएँ तब आत्मा शञानावरणीय कर्म से विमुक्त हो जाता है| 

प्रक्ष--दशनावरणीय कमे जीव किन २ कारणों ले बांधते हैं ? 

उत्तर--जिस प्रकार ज्लानावरणीय कम के बंध के कारण बतलाये गए 
हैं ठीक उसी प्रकार दशनावरणीय कम बांधा जाता है जैसे कि-- 


दरिसणावरणिज्जकम्मा सरीरप्पयोगरब॑धे ण॑ं भंते ? कस्स कम्मस्स 
उदणणं ? गोयमा ! दंसशपडिणीययाए एवं जहा णाणावर शिज्ज नवर॑ दंसरं 
घेतव्व॑जाव विसंवादणाजोगेण दरिसणावरणिज्जकम्मा सरीरप्पयोग 


नामाए कम्मस्स उदएण जाव प्ययागबच ॥ 
भगवतासत्रशतक < उद्देश ६ | 


भावाथे--( प्रक्ष) हे भगवन ! दशनावरणीय कामेण शरीरप्रयोगबंध 
किस कर्म के उदय से होता है ? ( उत्तर ) हे गोतम ! दशनावरणीय कामेण 
शरीर प्रयोग नामक कर्म के उदय से ओर दशेन प्रतिकूलतादि छुः कारणों से 
दशेनावरणीय कामेण शरीर का बंध हो जाता हे अथात्‌ जिस प्रकार ज्ञाना- 
बरणीय कर्म का बंध प्रतिपादन किया गया है ठीक उसी प्रकार दशेना- 
वबरणीय कमे का बंध प्रतिपादन किया गया है । 


प्रक्ष-- साता वेदनीय कमें किस कारण ख॒ बांधा जाता है अर्थात 
जिस कमे के उदय से सूख की प्राप्ति होती रहे उस कम का बंध किस प्रकार 
सकेयाजाताहई:? 

उत्तर--साता बेदनीय कर्म का बंध अन्‍न्तःकरण से प्रत्येक प्राणी को 
साता ( शांति-खुख ) देने से किया जाता है जैसे कि-- 


सायावेयणिज्ञकम्मा सरीरप्पयोग बंधेणंं भेते ! कस्स कम्मस्स 
उदएयण १ गोयमा ! पाणाणुकंपाए भूयाणुकंपाए जीवाण॒ुकंपाए सत्ताणु- 
कंपाए बहूणे पाणाणं जाव सत्ताणं अदुक्खणयाए असोयणयाए अजूरणयाए 


( शदृ४ ) 


अतिप्पणयाए अपिहणयाए अपरियावशयाएं एवं खलु गोयमा ! जीवाण 
साया वेयणिज्ा कम्मा कर्जति | 
भगवती सृत्र शतक ८ उद्देश £ | 

भावाथे--( प्रश्ष ) है भगवन ' सातावेदनाय कामेणशरीरप्रयोग बंध 
किस कम के उदय से होता है ? ( उत्तर ) हे गोतम ! प्राणियों की, भूतों 
की, जीवों की, सत्वों की अ्नुकंपा करन सं, बहुत से प्राणी यावत्‌ सत्वो 
का दुःख न देने से, देन्य भाव उत्पन्न न करने से, शोक उत्पन्न न करने स. 
अश्रपात न कराने से, यश्टयादि के न ताड़ने से, शरीर को परिताप न देने से । 
इस प्रकार हे गोतम ! जीव साता वेदनीय कर्म को बांधते हैं| इस सूत्र का यह 
मन्तव्य हे कि-सातावेदनीय कम प्राणी मात्र को साता देने स बांधा जाता है 
जिस का परिणाम जीव सुखरूप श्रनुभव करते हैं । 

प्रक्ष--असाता वेदनीय कर्म किस कारण से बांधा जाता है ? 

उत्तर--जीवों को अ्साता उत्पन्न करन से क्योंकि-जिस प्रकार जीवा 
का दुःखों स पीड़ित किया जाता है, ठीक उसी प्रकार असाता ( दुःख ) 
बेदनीय कर्म का रस अनुभव करन में आता है। तथा च पाठः-- 

अस्साया वेयणिजपुच्छा, गोयमा ! परदुकक्‍्खणयाएं परसायणयाए 

परजूरणयाए परातेप्पणयाए परापिहणयाएं परपरियावणयाए बहूरां 
पाणाणं जाव सत्ताणं दुक्खणयाएं सोयणयाए जाव परियावणयाए एवं 


खलु गायमा ! जीवा अस्साया वेयणिज्ञा जावष्पयोगबंधे ॥ 
भगवती सृ० शतक ८ उद्देश ६॥ 

भावाथ---जिस प्रकार जीवा का सुख दने स साता वेदनीय कमे बांधा 
जाता है ठीक उसी प्रकार दुःख दने से, साच करान से, शरीर के अपचय 
( पीड़ा ) करन से, अश्वपात कराने स, देडादि द्वारा ताड़ने से, शगीर का 
परिताप न देने से असाता वेदनीय कम वांधा जाता हैं । जिस का परिणाम 
जाँब का दुःख रूप भागना पड़ता है. । 

प्रक्ष--मोहनीय कर्म किस प्रकार स बांधा जाता है और मोहनीय 
कर किस कहते है? 

उत्तर--जिस कम के करने स आत्मा धममा्ग से पराड्मुख रहे और 
सदेव काल पोहलिक सुखों की अभिलाषा करता रहे उसे ही मोहनीय कर्म 
कहते हैं । जिस प्रकार मदिरापान करने वाला जीव तत्त्व विचार से पतित 
हो जाता है ठीक उसी प्रकार मोहनीय कर्मवाला ज्ञीव प्रायः धर्म क्रियाओं स 


( रद ) 
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गहित हो जाता है, किन्तु यह कम केवल तीघ्र कषायों के उदय से ही बांधा 
जाता है। तथा च पाठः-- 
[का 


मोहशणिजकम्मा सरीरप्पयोगपुच्छा, गोयमा ! तिव्वकोहयाए तिव्व 


माणयाए तिव्वमायाए तिव्वलोहाए तिव्वदंसणमोहणिज्ञयाए तिव्व 
चरित्तमोहणिज़याए ।। मोहणिज़कम्मासरार जाव पयोगबंधे । 


। भग० शत० ८ उद्देश &। 

भावार्थ - श्री गोतम स्वामी जी श्रीक्रमण भगवान महावारिे स्वामी से 
पूछते हैं कि--हे भगवन्‌ ! मोहनीय कामेण शरीर प्रयोगवंध किस कमे के 
उदय से होता है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्री भगवान प्रतिपादन करते हैं कि- 
है गोतम ! तीव्र क्रोध, तीव मान, तीव्र माया, तीत्र लोभ, तीव दशन मोहनीय 
कम ओर तीव चारित्र मोहनीय कर के द्वारा मोहनीय कारमंण शरीर का बंध 
होजाता है। तात्पये इतना ही है कि-चारों कषाय ओर दशन तथा चारित्र में 
मूढ़ता इन छः कारणों से मोहनीय कमे का बंध होजाता है । जिस का परिणाम 
जीव को उक्त प्रकारेण भोगना पड़ता है ओर वह धर्मपथ से प्रायः पराड्मुख 
ही रहता है। एवं सदैव सांसारिक पदा था के आसेवन की इच्छा में लगा रहता है 

प्रक्ष--नेरयिक आयुष्कार्मण शरीर का वंध किस प्रकार से किया जाताहे ? 

उत्तर-जो जो कर्म (क्रियाएँ ) नरक के आयुष के प्रातिपादन किये गए हैं 
उनके आसेवन से नेरयिकायुप्कार्मण शरीर का बंध किया जाता है। जैसेकि- 

नेरयाउयकम्मासरीरप्पयोग बंधे भेते ! पुच्छा १ गोयमा ! 
महारंभयाए महापरिग्गहयाए कुशिमाहारेण पचिदियवहेणं नेरहयाउयकम्मा 
सरीरप्पयोग नामाए कम्मस्स उदएणं नेरइयाउयकम्मासरीर जाबव पयोग- 
बंधे ॥ 
भमगवतीसूत्र श. ८5 3० ६॥ 

भावाथे--हे भगवन्‌ ! नरक की आयु जीव किस प्रकार से वांधते हैं? 
इसके उत्तर में श्रीभमगवान प्रतिपादन करते हैं कि है गोतम ' महाहिसा 
( आरम्भ ) करने से, महापरिग्रदह की लालसा से, सतक वा मांस भक्षण से 
ओर पंचेन्द्रिय जीवों के वध से जीव नरक के कामेण शरीर की उपाजना करलेता 
है। जिसका परिणाम यह होता है कि-मर कर नरक में उत्पन्न होना पड़ता है । 

प्रक्ष--तियेगूभव की आयु जीव किन २ कारणों से बांधते हैं? 

उत्तर--नाना प्रकार की छुलादि क्रियाओं के करने से जीव पशु योनि 
की आयु बांध लेते हैं जसकि-- क्‍ द 


( रद ) 


तिरिक्स जोशियाउयकम्मासररिप्पयोग पुच्छा, गोयमा ! माइल्लि- 
याए नियडिल्लयाए अलियवयणेणं कूडतुलकूडमाणेण तिरिक्खजोणिया 
उयकम्मासरीर जावष्पयोगब॑धे | 
भग० श० ८ उद्देश ६। 
भावार्थ-हे भगवन्‌ ! तियेगयोनिकायुप्कामेण शरीर प्रयोग का 
बंध किस कारण से किया जाता है? इसके उत्तर में श्री भगवान्‌ कहते हैं कि- 
है गौतम ! पर के वंचन (छुलने ) की बुद्धि से, वंचन के लिये जो चेष्टाएँ है उन 
में माया का प्रच्छादन करने से अथात्‌ छुल में छुल करने स, श्रसत्य भाषण स 
ओर कूट तोलना ओर कूट ही मापना इस प्रकार की क्रियाओं के करन से जीव 
पशु योनि की आयु बांध लेता है । जिसका परिणाम यह होता कि-वह मर कर 
फिर पशु बन जाता हैं। 
प्रश्ष--मन॒ुप्य की आयु जाव किन २ कारणों से वांधते है ? 
उत्तर--भद्गरादिक्रियाओं के करन से जीव मनुष्य की आयु को बांध 
लेता है जसकि-- 
मणुस्सआउयकम्मा सरीर पुच्छा, गोयमा ! पगइभदृयाए पगई- 
विण्ीययाए साणुकासयाए अमच्छारियाए मणुस्साउयकम्माजावप्पयोगबंधे । 
भंग० श० ८ उ० ६। 
.._भावाथ-है भगवन ! मनुष्य की आयु जीव किन २ कारणों से बांधत 
है ? है शिष्य ! स्वभाव की भद्गता से, स्वभाव स ही विनयवान्‌ होन से, अन- 
कंपा क करन स आर परगुणों मे असूथा न करन से अर्थात्‌ किसी पर ईप्यो 
न करन स। इन कारणों स मनुष्यायुष्कार्मण शरीर का वंध किया जाता है। 
प्रक्ष-देव की आयु किन २ कारणा स वांधी जाती है ? 
उत्तर-सराग सेयमादि क्रियाओं स देवभव की आयु बांधी जाती है 
जसोकि-- 
देवाउयकम्मासरीर पुच्छा, गोयमा ! सरागसंजमेणं संजमासंजमेरां 
बालतवोकम्भेणं अकामनिज्जराए दवाउयकम्मा सरीरजावष्पयोगबंधे।। 
भगवती, सू० शतक ८ उद्देश ॥६॥ 
भावार्थ--ह भगवन्‌ ! दवायुप्कामंण शरीर किन २ कारणों से बांधा 
जाता हे ? हे शिप्प ! देवभव की आयु चार कारणों से बांधी जाती है। 
जैसकि--राग भाव पूर्वक साधु वृत्ति पालन से ग्रहस्थ धर्म पालन करने से, 
अज्ञानता पूवेक कष्ट सहन से, अकामनिजंरा (वस्तु के न मिलने से ) 


है. 2) 


आशा विना ब्रह्मचर्यादि श्रत पालने से आत्मा देवभव के आयुष्कम को 
वांध लेता है 

प्रक्ष--शुभ नाम कर्म किन २ कारणों से बांधता है ? 

उत्तर- -सरल भावों से जीव शुभ नाम कम की प्रकृतियों को बांध लेता है। 

प्रक्ष--सूत्र में शुभ नाम कमे के बांधने के कितने ओर कौन २ कारण 
बतलाये हैं ? 

उत्तर-- 

सुभनामकम्मासरीरपुच्छा, गोयमा ! काय उज्जुययाएं भावुज्जय- 
याए भासुज्जुययाए अविसंवादण जोगेण सुभनामकम्मासरीर जाव- 
प्ययोगबंधे ॥ 
भग० शत» दझ उ० ६॥ 

भावार्थ--हे भगवन ! शुभ नाम कर्म जीव किन २ कारणों से बांधते 
हैं? हे शिष्य ! चार कारणों से जीव शुभ नाम कम बांधते हैं। जेसेकि-१ काय 
की ऋजुता अथात्‌ काय द्वारा किसी के साथ छुल न करने से, २ भाव की 
ऋजुता--मन में छुल धारण न करने से, २ भाषा की ऋजुता--भाषा छुल 
पूर्वक भाषण न करने से ४ अविसंवादनयोग--शुद्ध योगों से अर्थात्‌ जिस 
प्रकार मन, वचन ओर काय के योगों में वक्रता उत्पन्न न हो उस प्रकार के 
योगों के धारण करने से आत्मा शुभ नाम कर्म की उपाज॑ना करलेता है। जिस 
के प्रभाव से शरीरादि की सोदयता के अतिरिक्त स्थिर और यशोकीछत्ति 
आदि नाम कर्म बांधा जाता है 

प्रक्ष--अशुभ नाम कम किन २ कारणों से बांधा जाता है ? 

उत्तर--जिन २ कारणों से शुभ नाम की उपाज॑ना की जाती है ठीक 


हे 8 बी 


उसी के विपरीत क्रियाओं के करने स अशुभ नाम कम बांधा जाता है। जैसे कि- 

असुभनामकम्मासरीरपुच्छा,  गोयमा  कायअणुज्ज़ययाए, भाव 
अखुज्ज़ुययाए भासअणुज्ज़्ययाएं विसंवायणाजोगेणं, असुभनामकम्मा 
जावष्पयोगबंधे । 

भग० श० ८ उद्दैश ६ ॥ 

भावार्थ--हे भगवन ! अशुभ नाम कार्मशशरीर किन २ कारणों स 
बांधा जाता है ? हे शिष्य ! काय की वक्रता से, भावों की वक्रता स, भाषा 
की वक्ता से ओर योगों के विसंबादन से अशुभ नाम कामेण शरीर 
बांधा जाता है। 


( २६६ ) 


प्रक्ष-ऊंचगोत्र नाम कार्मण शरीर प्रयोगबंध किस प्रकार से 
किया जाता है ? 
उत्तर-किसी भी प्रकार से अहंकार न किया जाए अथोत्‌ किसी 
पदार्थ के मिलने पर यदि गवे न किया जाए तब आत्मा ऊंचगोत्र कमे की उपा- 
जना करलेता है , जैसेकि-- 
उच्चागोयकम्मासरीरपुच्छा, गोयमा ! जातिअमंदेणं कुलअमंदेण 
वलअमंदेण खूवअमेदर्ण तवअमदेणं सुयअमदेणशं लाभअमदेण इस्स- 
रिय अमदेण उच्चागोयकम्मा सरीर जावष्पयोगबधे, ॥ 
भगन> खतण ८& उ० ६ ॥ 
भावा्थ--हे भगवन ' ऊंचगोत्र नाम कारण शरीर प्रयोग का बंध 
किस प्रकार से किया जाता है ? हे शिष्य ! जाति, कुल, बल, रूप, तप, ध्॒त, 
लाभ, और ऐश्वरय का मद न करन स ऊंचगोतञ्र नाम कामेण शरीर प्रयोग का 
वध किया जाता हैं अर्थात्‌ किसी भी पदार्थ का गये न करने से ऊंचगोत्र कर्म 
की उपाजना की जाती है । 
प्रक्ष-नीचगोत्र कर्म किस प्रकार स बांधा जाता है ? 
उत्तर--जिन २ कारणों स ऊच्च गोत्र कमे का वंध माना गया हे ठीक 
उसके विपरीत नीच गांत्र कर्म का बंध प्रतिपादन किया गया हैं। जेसकि-- 
नीया गोयकम्मासरीर पुच्छा, गोयमा ! जातिमदेशं कुलमंदेणं बल- 
मंदेणं जाव इस्सरियमंदेशं णीयागोयकम्मासरीर जावष्पयोगबंधे । 
भगन्सू०्शतक ८ उद्देश ६॥ 
भावाथ--है भगवन ! नीच गोत्र कर्म जीध किन २ कारणों से बांधत 
है ? हे शिष्य ' जाति, कुल, वल, यावत्‌ एंश्वर्य का मद कर ने से जीव नीच 
गोत्र कर्म की उपाजना कर लेते हैं, इस सत्र का आशय यह है कि--जिस 
पदार्थ का मद किया जाता है वास्तव में वही पदार्थ उस आत्मा को फिर 
कठिनता से उपलब्ध होता हैं क्‍्योंकि--वास्तव में जीव की ऊंच ओर नीच 
संज्ञा नहीं है. शुभ ओर अशुभ पदार्थों के मिलने से ही ऊंच और नीच कहा 
जा सकता है । सा आठ कारण स्फुट रूप से ऊपर वर्णन किये जाचुके है । 
प्रक्ष--अतरायकम किसे कहते हैं ? 
उत्तर--जिस कम के उदय से कायों की सिद्धि में विशन्चन उपस्थित हो 
जावे, उसका नाम अंतराय कर्म है। क्योंकि--मन में कार्य की सिद्धि के लिये 
झनेक प्रकार के संकल्प उत्पन्न किये गए थ परन्तु सफलता किसी कार्य की भी न 
होसकी | तब जान लेना चाहिए कि--अंतराय कमे का उदय होरहा है। 


( २७० ) 


प्रक्ष--वह अंतराय कर्म किन २ कारणों से बांचा जाता है ? 

उत्तर- प्रत्येक प्राणी की कार्यसिद्धि में विन्न डाल देने से इस कम की 
उपाजना की जाती है। इस कम के बंधन के मुख्य कारण पांच हैं। जसेकि-- 

अंतराइयकम्मा सरीर पुच्छा, गोयमा ! दाणतराएण लामंतराणएण 

भोगतराएण उवभोगतराएणं वौरियंतराएणं अंतराइयकम्मा सरीरकम्मा 
सरीरप्पयोग बंधे ॥ 

भावार्थ - इस सूत्र में श्री गौतम स्वामी जी श्री अ्ण भगवान्‌ महावीर 
स्वामी जी स पूछते हैं कि--हे भगवन ! अंतरायिक कामेण शरीर किन २ 
कारणों स बांधा जाता है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्री भगवान बोले कि - हे 
गोतम ! अतरायिक कार्मण शरीर पांच कारणों से बांधा जाता है । जसकि-- 
दान की अंतराय देन से,किसी को लाभ होता हो उस में विप्न डालने सं, 
भोगों की अंतराय देने स. जा वस्तु पुनः २ भोगने में आती हो उसकी अतराय 
देने से अर्थात्‌ उपभोग्य पदार्थों के विषय अंतराय देने से ओर बल वीये की 
अंतराय देने स | जैसेकि - कोई पुरुष शुभ कमे विषय पुरुषार्थ करने लगा तव 
उस पुरुष का विप्न उपस्थित कर देना ताकि वह उस काम को न कर सके ! 
इस प्रकार की क्रियाओं के करन स जीव अतराय कर्म बांध लेता है, जो दो 
प्रकार से भोगने में आता है जेसेकि--जों जो प्रिय पदार्थ अपने पास हो उनका 
वियोग ओर जिन पदार्थों के मिलने की आशा हो वे न मिल सके तब जानना 
चाहिए कि--अतराय कर्म उदय में आरहा है । अतएव जब आत्मा आठों 
कमो से विमुक्त होजाता है तव ही उस आत्मा को निरवाण पद की प्राप्ति 
होती है । 

इस स्थान पर तो केवल आठ कमा के नाम ही निर्देश किय गए हैं 
किन्तु जनशार्त्रों में तथा कर्मप्रक्रति आदि ग्रन्थों में इन कर्मों की उत्तर 
प्रकतियों का सविस्तर स्वरूप लिखा गया है अथांत प्रकृति, स्थिति, अनु- 


३5. | 


भाग ओर प्रदेश आदि विषयों में स्विस्तर रूप से व्याख्या लिखी गई है । 
अब प्रश्ष यह उर्पास्थित होता है कि--कर्म जड़ हाने पर भी जीव को 
किस प्रकार फल दे सकते हैं ? पाँच समवाय प्रत्येक कार्य में सहायक होते 
हैं जैसे कि--काल, स्वभाव, नियति, कर्म और पुरुषार्थ । सा ये पॉँच ही 
समवाय प्रत्येक कार्य के करते समय सहायक बनते हैं । जिस प्रकार कृषिकर्म 
कता जब पॉच समवाय उसके अनुकूल होते है तब ही वह सफल मनोरथ 
होता है जस कि-पहिले तो खेती में बीज बीजन ( बोने ) का समय ठीक 
होना चाहिए, जब समय ठीक आगया हो तव उस बीज का अकुर देने का 


( २छऊ१ ) 


स्वभाव भी होना चाहिए, क्योंकि--यदि बीज दग्ध हे वा श्रन्य प्रकार से 
डसका स्वभाव अंकुर देने का नहीं रहा है तब वह बीज फलप्रद नहीं होगा । 
झतः बीज का शुद्ध स्वभाव होना चाहिए, फिर स्वभावानुसार 'नियति 
( होनहार ) होर्न। चाहिए जैसे कि-खेती की रक्तादि । फिर लाभप्रद कर्म 
है।ना चाहिए जिससे खेती धान्यों से निर्विप्नता पूर्वक पूर्ण हो जावे। जब ये कर्म 
अनुकूल हो। तब फिर उस खेती की सफलता सर्वथा पुरुषाथे पर ही निभर है 
क्योंकि--उक्त चारों कारणों की सफलता केवल पुरुषाथ पर ही अवल/्बत है। 
कल्पना करो कि--समय, स्वभाव, नियाति ( भवितव्यता ) और कमे ये 
चारें अनुकूल भी हो जाएँ, परन्तु चारों की सिद्धि में पुरुषार्थ नहीं किया 
गया तब चारों ही निष्फल सिद्ध होगे | सिद्ध हुआ कि- प्रत्येक काये में 
यूवोक्त पाँचों समवायों की अत्यन्त आवश्यकता है। सो जिस समय जीव कर्मों 
के फल को भोगने लगता है तब उस फल को भोगने के लिये पाँच ही समवाय 
एकत्र हो जाते हैं। यदि एस कहा जाय कि--कर्म तो जड़ हैं, वे जीव को 
फल किस प्रकार दे सकते हैं ? इसके उत्तर में कहा जा सकता है कि-ऋतु 
(काल) तो जड़ है यह पुष्पों वा वृक्षों को प्रफुल्लित किस प्रकार कर सकती है ? 
नथा मदिरा भी तो जड़ है यह पीने वाले को अचेत किस प्रकार करदेती है ? 
इसी प्रकार कर्म जड़ हान पर भी पाँचों समवायों के मिल जाने पर आत्मा का 
शुभाशुभ फलों स॒ युक्त करदेते हैं । जिस समय जीव कर्म करता है उसी समय 
उसके उदय वा उपशमादि निमित्तों को भी बांध लेता है। जिस प्रकार जब 
किसी व्यक्ति को किसी रोग का चक्र ( दोरा ) आने लगता है तब उसे रोकने 
क लिये बेंच लोग अनेक प्रकार की ओपधियों का उपचार करते हैं, और 
क्रमशः चेण्राआं स सफल मनोरथ हो। जात हैँ। जिस प्रकार रोग चक्र का 
उदय और उपशम होना निश्चित हैं ठीक उसी प्रकार जा कर्म किये जा चुके 
है उन कर्मों का उदय वा उपशम होना भी प्रायः वॉधा हुआ होता हैं। साथ 
ही नूतन भी उपक्रम आत्मा निज भावों से उत्पन्न कर लेता हैं कारणकि-- 
आत्मा वीर्ययुक्त माना गया हे, वह अपने वीय ढारा नृतन निमित्तादि 
भी उत्पन्न कर सकता है। सो आत्मा निज कर्मो के अनुसार ही सुख दुःख 
का अनुभव करता है | कर्मों का ठीक २ विज्ञान होने पर है! आत्मा फिर उनस 
बविमुक्क होने की चेष्टा करेगा | क्योंकि-यदि ज्ञान ही नहीं तो भला फिर उनसे 
छूटने का उद्योग किस प्रकार किया जा सकता है? सम्यगज्ञान होने से ही 
जीव चारित्रारूढ़ हो सकता है| श्री भगवान न भगवती सत्र मे निम्न प्रकार 
से जनता को दृष्शांत देकर समझाया है। जसेकि -- 

अत्थि र भेते | जीवा्ण पावाकम्मा पावफलविवागसजुत्ता कज्ज॑ति ! 


( २७२ ) 


हंता अत्यि | कहरणं भते ! जीवाणं परावाकम्मा परावफलविवागसंजुत्ता 
कज्जंति ! कालोदाई से जहा नामए केड पुरिसे मणुन्न॑ थालीपागसुद्धं अद्वारस 
वेजणाउल विससंमिस्स भोयणण भ्रुजेज्जा तस्स ण॑ मोयणस्स अवाए मदृए 
भवाति तओ पच्छा परिणममाशे परिणममाणे दुरूवत्ताए दुगेधत्ताए 
जहा महासवए जाव भ्रुज्जो २ परिणमति एवामेव कालोदाई जीवाणं पाणाइ- 
वाए. जाव मिच्छादंसणसल्ले तस्सण अवाए भमहए भवद्ट तओ्रो पच्छा 
विपरिणममाणे २ दुरूवत्ताए जाव भ्रुज्जो परिणमति एवं खलु कालोदाई 
जीवार्ण पावकम्मा पावफलविवाग, जाव कज्जति ॥ 
भगम० श० 3 उंद्ेश १० ॥ 

भावाध--कालोदायी नामक परिव्वाजक-जो श्री भगवान महावीर 
स्वामी के खाथ प्रश्नोत्तर करके दीक्तित हो चुका था श्री भगवान से पूछन 
लगा कि-हे भगवन ! क्‍या पाप कमें जीवों को याप फल विषाक स युक्त 
करते हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में श्री भगवान न प्रतिपादन किया कि-कालोदा- 
यिन ! पाप कमे जीवों का पाप फल से युक्त कर देते हैं। जब इस प्रकार श्री भग- 
वान ने उत्तर दिया तब कालोदायी ने फिर प्रश्न किया कि-ह भगवन ! किस 
प्रकार से पाप कमे जीवों को पाप फल से युक्क करते हैं ? उत्तर मे श्रीभगवान 
कहने लगे कि-हे कालोदायिन ! अत्यन्त मनोश्न ( प्रिय ), स्थालीपाक शुद्ध 
अरथात्‌ शुद्ध और पवित्र अप्टादश प्रकार के व्यंजन शालन (शुकादि) 
तक्रादि से युक्क ओर अतिखुंदर मोजन में विष संमिश्रित ( मिलाकर ) कर 
कोई पुरुष उसे खाबवे, तब वह भोजन पहले खाते समय तो 
प्रिय ओर मनोहर लगता हे किन्तु पश्चात्‌ परिणाम भाव को प्राप्त होता हुआ 
शरीर के दुरूप भाव को ओर दुर्गन्‍्धता को तथा शरीर के सर्वे अवयवों को 
बिगाड़ता हुआ जीवितव्य से रहित कर देता है । अपितु वह विष संमिश्रित 
भोजन खाते समय कोई हानि उत्पन्न नहीं करता | उसी प्रकार दे कालोदायिन ! 
जीवों को प्राशातिपात, असत्य, चोरी, मेथुन, परिग्रह, क्रोध, मान, माया, 
लोभ, राग, द्वेष, कलह, अभ्याख्यान, पेशुन्य माव, परपरिवाद, माया, मस्रषा, 
रति, अराति, मिथ्यादर्शनशल्य ये कमे करते डुए तो प्रिय लगते हैं किन्तु 
विपरिणमन होते हुए जीवों को सर्वे प्रकार से दुःखित करते है अर्थात्‌ 
शारीरिक ओर मानसिक दुःखों से पीड़ित करते है। इस प्रकार दे कालोदा- 
यिन्‌ ! जीवों को पापकर्म पापफल विपाक से युक्त करते हैं । इस प्रश्नोत्तर 
का सारांश इतना ही है कि--जिस प्रकार प्रिय भोजन में भक्तण किया हुआ 


( रजहुरईे ) 


विष प्रथम तो कोई हानि उत्पन्न नहीं करता, किन्तु जब विष परिणत होजाता 
है तब शरीर की दशा को बिगाड़ कर झृत्यु तक पहुंचाता है: उसी प्रकार 
पापकरम जब किया जाता है तब तो प्रिय लगता है परन्तु करने के पश्चात्‌ 
बहुत दुःखोत्पादक होजाता है । अतः जिस प्रकार विष ने काम किया ठीक 
उसी प्रकार पाप कम फल देता है । 


हि गिल कालोदायी श्री भगवान से शुभ कमे विषय फिर प्रश्न करते है । 
जलेकि-- 


अत्थिण भेते ! जीवाणं कललाणाकम्मा कल्‍ललाणफलविवाग संज्ञुत्ता 
कर्जति ! हंता अत्थि,कहरं मंते ! जीवाणं कललाणाकम्मा जाव कजंति ? कालो 
दाई ! से जहा नामए केइ पुरिसे मणुन्न थालीपागसुद्धं अह्वारस वंजणाकुलं 
ओसहमिस्सं भोयण भ्रुजेज़ा ! तस्सणं भोयण॒स्स आवाए नो भदृएण भवह,तओ 
पच्छा परिणममाणे २ सरूवत्ताए स॒वन्नत्ताएं जाव सुहत्ताए नो दुक्‍्खत्ताए 
भुज्जो २ परिणमत्ति, एवामेव कालोदायी ! जीवाण पाणाइवाय वेरमणे जाव 
परिग्गह वेरमणे कोह विवेगे जाव मिच्छादंसणसल्न विवेगे तस्सणं आवाए नो 
भद्दए भवह तओ पच्छा परिणममाणे २ सुरूवत्ताए जाव नो दुक्खत्ताए भ्रुज्जो 


२ परिणमइ एवं खलु कालोदाई ! जीवारणं कन्नाणा कम्मा जाव कज्जंति ॥ 
भग०्शतक ७ उद्देश १ ० ॥ 
भावाथे- कालोदायी श्री श्रमण भगवान महावीर प्रभु से पूछते है कि- 
है भगवन्‌ ! क्या जीवों को कल्याणकारी कम कल्याण फल विपाक से युक् 
करते हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में श्री भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया कि-हे कालो- 
दायिन्‌ ! हाँ, कल्याणकारी कर्म जीवों को कल्याण फल से युक्त करते हैं। 
तब फिर -उदायिन ने प्रशक्ष किया कि-दहे भगवन्‌! किस प्रकार उक्त कम 
कल्याण फल से युक्त करत हैं ? उत्तर में श्री भगवान्‌ ने कथन किया कि है 
कालोदायिन ! जैसे किसी पुरुष ने स्थालीपाक शुद्ध अष्टादश व्यंजनों से युक्त 
शुद्ध ओर पवित्र भोज़न ओपध से मिश्रित खा लिया। तब खाते समय वह 
भोजन उस पुरुष को प्रिय नहीं लगता हैं क्‍्योंकि-औषध के कारण उस का 
रस कटुकादि होगया है | किन्तु जब उस भोजन का परिणमन होता है तथ 
उस धुरुष के राग दूर होजाने स उस की सुरूपता ओर सुवर्णता तथा/सुखरूप 
भाव में वह भोजन परिणत होज़ाता है; ठीक उसी प्रकार हे कालोदायिन ! जब 
जीव हिसादि १८पाप कमो को छोड़ता हे तब. उस समय तो उस . जीव को 
कष्ट सा प्रतीत होता है क्‍्योंकिं-दुंष्ट कर्मों का जब परित्योग करना पड़ता है तब 
मन आदि सकलल्‍पों का निरोध करना अंति कठिन सां प्रतीत होने लगता है, 
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किन्तु जब उन शुभ कर्मो का फल उपलब्ध होता है तब आत्मा सर्व प्रकार से 
सुर्खो के अनुभव करने में तत्पर होता हैं । अतएव निष्कर्ष यह निकला कि- 
जिस प्रकार ओषध से मिश्रित भोजन करना तो पहिले कठिन सा प्रतीत होता 
है परन्तु पीछे बह भोजन खुख के उत्पादन का कारण बन जाता है ठीक उसी 
प्रकार शुभ कर्म करने तो अति कठिन से प्रतीत होते. हैं परनन्‍्त जब वे फल 
देते हैं तब जीव को परम खुखी बना देते है । 

अतणएव जब आत्मा शुभ वा अशुभ कर्मो से सवेथा विमुक्त हो जाता 
है तब उस को निवोणपद की प्राप्ति होती हे | कारण कि-कम फल का 
नाम भोक्त नहीं है. अपितु कर्म क्षय का नाम मोक्ष है । यदि कमफल का नाम 
मोक्ष मान लिया जाय तब कम का फल सादि सानन्‍त होने से मोक्ष पद सादि 
सान्‍त हो जायगा। ऐसा किसी भी कर्म का फल देखने में नहीं आता कि-जिस 
का फल सादि अनंत हो, अतएव कमे क्षय का नाम ही भोत्ष मानना 
युक्तियुक्त है। साथ ही इस बात का ध्यान होना चाहिए कि-कर्म मन से भी, 
वचन से भी ओर काय से भी किये जाते हैं। जब तौन योगों से ऋरमे किये जाते 
हैं तब स्वयं कमे करने, ओरों से कम कराने, जो करते हैं उनकी अब्ुमोदना 
करना, इस प्रकार तीनो करणों से भी कर्मो का वंध किया जाता है । सो जब 
योग और करणों का निरोध किया जायगा तब ही इस आत्मा का निर्वाण होगा। 

जिस प्रकार स्निग्ध तेलादि के घट पर जो रज पड़ती द्वे वह सब 
रज उस घट पर जम जाती है, ठीक उसी प्रकार जब आत्मा में राग और द्वेष 
के भाव उत्पन्न होते हैं तब उन भावों के कारण आत्मप्रदेशों पर पुद्लास्ति- 
 काय के सूक्ष्म अनंत प्रदेशी स्कन्‍्ध आते हैं ओर फिर वह आत्मप्रदेशों पर 
जम जाते हैं। सो उन्हीं का नाम कर्म है वे स्कन्ध स्थितियुक्त होने से कमों 
की स्थिति मार्नी जाती हैे। जब वे स्कंध आत्मप्रदेशों से पृथक्‌ होने लगते हैं 
तब थे अपना रस आत्मा को अनुभव कराते हं। जैसे मुख में डाली हुई 
मिश्री जब वह मुख में अपने स्थूल पन को छोड़ कर सूक््मरूप में आती है 
तथ ही जिला उस के रस का अनुभव करने लगती है इसी प्रकार कमों के विषय 
में भी जानना चाहिए | सो संवर द्वारा जब नूतन कमों का आगमन-निरोध 
किया गया तब तप कम द्वारा पुरातन कम क्षय किये जाते हैं जेसे कि- 

ध्यान--चार तरह का होता है (१) आते (२) रौद (३) धघमम (४) शुक्क । 
इन में पहले दो पाप बन्ध के कारण हैं। धर्म शुक्ल में जितनी वीतरागता है वह 
कमो की निजेरा करती है व जितना शुभराग है वह पुण्य बंध का कारण है । 

आतेध्यान--चार तरह का होता है। (१) इश्वियोगज--इृष्ट स्त्री, पुत्र, 
धनादि के वियोग पर शोक करना । (२) अनिष्संयोगज--अनिष्ट दुःखदायी 
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सम्उन्ध होने पर शोक करना । (३) पीड़ाचिन्तवन--पीड़ा रोग दोने पर दुःखी 
होना। (७) निदान -आगामी भोगों की चाह से जलना । 

रौद्ध्यान- चार तरह का होता है । (१) हिंसानन्द-ह्िसा करने कराने में 
व हिसा हुई सुनकर आनन्द मानना | (२) मरुषानन्द--असत्य बोलकर, बुला- 
कर व बोला हुआ जान कर आनन्द मानना । (३) चोयनन्‍्द-चोरी करके, कराके 
व चोरी हुई सुनकर आनन्द मानना | (४) परिप्रद्दानन्द--परिग्रह बढ़ाकर, बढ़- 
वाकर व बढ़ती हुई देखकर हर्ष मानना । 

धमंध्यान--चार प्रकार का है। (१) आज्ञाविवय--जिनेन्द्र की आश्ञा- 
नुसार आगम के द्वारा तत्वों का विचार करना | (२५) अपायविचय-- 
अपने व अन्य जीव के अशान व कम के नाश का उपाय विचार करना 
(३) विपाकविचय--आपको व अन्य जीवों को खुखी या दुःखी देखकर कर्मो के 
फल का स्वरूप विचारना । (४) संस्थानविचय--इस लोक का तथा आत्मा का 
आकार वा स्वरूप का विचार करना । इसके चार भेद हैंः- 

(१) पिडस्थ (२) पदस्थ (३) रूपस्थ (४) रूपातीत । 

पिंडस्थ ध्यान 

ध्यान करन वाला मन, वचन, काय शुद्धकर एकान्त स्थान में जाकर पद्मा- 
सन या खड़े आसन व अन्य किसी सिद्धादिे आसन से तिष्ठकर अपने पिंड या 
शरीर में विशजित आत्मा का ध्यान कर | सो पिडस्थ ध्यान हे । इसकी पांच 
धारणाएं हैं: -- 

१ पार्थिवीधारणा-इस मध्यलाक का क्षीर समुद्र के समान निमेल देख 
कर उसके मध्य में एक लाख योजन व्यास वाला जम्बूद्वीप के समान ताए 
हुए सुबण के रंग का एक हज़ार पॉखड़ी का एक कमल विचार । इस कमल 
के खुमेरु पर्वत समान पंत रंग की ऊँर्ची कि्णिका विचारे । फिर इस पवेत के 
ऊपर पारइक वन » पाराइक शिला पर एक स्फटिक मणी का सिहासन विचार 
आर यह देखे कि में इसी पर अपने कर्मों का नाश करने के लिये बैठा हूं । 
इतना ध्यान वार वार करके जमावे ओर अभ्यास करे | जब अभ्यास होजावे 
तब दूसरी धारणा का मनन करे। 

२ अग्निधारणा - उसी सिंहासन पर बेठा हुआ ध्यान करन वाला यह 
सोचे कि मर नाभि के स्थान में भीतर ऊपर मुख किये खिला हवा एक १६ 
पाँखड़ी का श्वेत कमल है। उसके हर एक पत्ते पर अआ इ ई उऊ ऋ ऋ ल लू ए 
ऐ औओ ओ अं अः ऐसे १६ स्वर ऋमसे पीले लिखे हैं व बीच में ह पीला लिखा है। 
इसी कमल के ऊपर हृदय स्थान में एक कमल आधा खिला हुआ आठ पे 
का उड़ते हुए काले रगे को विचारे जो शानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय 
मोहनीय, आयु. नाम, गोत्र, अन्तराय, ऐसे आझाठ कम रूप हैं ऐसा सोचे । 
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पहले कमल के हैँ के से धुआं निकल कर फिर अश्वि शिखा निकल कर बढ़ी 
सो दूसरे कमल को जलाते लगी, जलाते हुए शिखा अपने मस्तक पर आगई 
ओर फिर वह असि शिखा शरीर के दोनों तरफ रेखा रूप आकर नीचे दोनों 
कोनां-से मिल गई और शरीर के चारों ओर त्रिकोण रूप होगई। इस जिकोण 
की तीनों रेखाओं पर र र र र र र र अप्निमय विष्टित हैं तथा इसके तीनों 
कोनों में वाहर श्रप्मिमय स्वस्तिक हैं। भीतर तीनों कोनों में अम्रिमय ऊँरे 
लिखे हैं ऐसा विचारे । यह मण्डल भीतर तो आठ कर्मों को और बाहर 
शरीर को दग्ध करके राखरूप बनाता हुआ धीरे १ शान्त २ शान्त हो रहा 
है ओर अ्रप्मिशिखा जहां से उठी थी वहीं समागई है। ऐसा सोचना सो अश्लि- 
धारणा है । इस मण्डल का चित्र इस तरह पर हैः-- 
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३ पवनधारणा-दूसरी धारणा का अभ्यास होने के पाछि यद्द सोचे कि मेरे 
चारों ओर पवन मंडल घूमकर राख को उड़ा रहा है। उस मंडल में सब ओर 
स्वाय स्वाय लिखा है $। 

४ जलधारणा--तीसरी धारणा का अभ्यांस होने पर फिर यह सोचे 
कि मेरे ऊपर काले मेघ श्रागये श्रार खूब पानी बरसने लगा । यह पानी लगे 
डुए कमे मेल को थाकर आत्मा को स्वच्छु कर रहा हैं। पर पप॒ जल मंडल 
पर सब ओर लिखा है | । द 

५ तत्वरूपवती धारणा-चाथी का अभ्यास हो जाव तब अपने को सर्वे 
कर्म व शरीर रहित शद्ध सिद्ध समान अमूर्तिक स्फटिकवत्‌ निमेल आकार 
देखता रहे: यह पिडस्थ आत्मा का ध्यान है ' 

पदस्थध्यान क्‍ 
पदस्थ ध्यान भी एक भिन्न मागे है । साधक इच्छालुसांर इस का भी 
अभ्यास कर सकता है । इसमें भिन्न पदार्थों को विराजमान कर ध्यान करना 
चाहिए । जैसे हृदय स्थान में आठ पांखड़ी का सुफद कमल सोचकर उसके 
आपएठ पत्तों पर ऋ्म से आठ पंद पीले लिखे। (१) ण॒मो अ्ररहंताणं (२) ण॑मो सिद्धा- 
गे (३) णमो आइरीयाणं (४) णमो उवज्कायाणं (७) णमो लोएसव्वसाहरं (६) 
सम्यग्दशनाय नमः ७ सम्यरक्षानाय नम: ८ सम्यकचरित्राय नमः और एक 
एक पद पर रुकता हुआ उस का अर्थ विचारता रहे । अ्रथवा अपने हृदय पर 
या मस्तक परे या दोनों भोहों के मध्य में या नाभि में है या ऊँ का चमकता सूर्य 
सम देखे व अ्रहंत सिद्ध का स्वरूप विचार इत्यादि । 
क्‍ रूपसध्यान क्‍ 
' ध्यांता अपने चित्त में यह सोचे कि मैं समवशरण में साक्षात्‌ तीथंकर 
भगवान्‌ को अन्‍्तारक्ष ध्यानमंय परम वीतरांग छुत्र चामरादि आठ प्रातिहाये 
सहेत देख रहा हैं । १२ सभाएं है जिनमे देव, देवी, मनुष्ये, पशु, मुंनि आ्रादि 
बैठे हैं, भगवान्‌ का उपदेश होरहा है 

















-3)- हि 
| पफ्पपपपणञ 
' पफ्प्षप्प। 
पपपपपप 





( रेप ) 


रूपातीत ध्यान 
घ्याता इस ध्यान में अपने का शुद्ध स्फटिकमय खिद्ध भगवान के समान 
देखकर परम निर्विकल्प रूप हुआ ध्यावे । 
शुक्रप्यान 


धमेध्यान का अभ्यास मुनिगण करते हुए जब सातवे दर्ज ( गुणस्थान) 
से आठवें दर्ज में जाते हैं तव शुक्कध्यान को ध्याते हैं। इसके भी चार भेद दें 
पहले दो साधुओं के अन्त के दो केवलब्बानी अरहन्तों के होते हैं । 

१ पृथक्त्वावेतक विचार-यद्यपि शुक्ल ध्यान मे ध्याता बुद्धि पूंेक श॒ुद्धा- 
समा में ही लीन है तथापि उपयोग की पलटन जिसमें इस तरह होवे कि मन, 
वचन काया का आलम्बन पलटता रहे, शब्द पलटता रहे व ध्येय पदार्थ पलटता 
रहे वह पहला ध्यान है । यह आठवें से ११वें गुशस्थान तक होता है । 

(२' एकत्ववितर्कअविचा र-जिस शुक्ल ध्यान मे मन, वचन, काय योगों 
में स किसी एक पर, किसी एक शब्द व किसी एक पदाथ्थे के द्वारा उपयोग 
स्थिर होजावे । सो दूसरा शुक्ल ध्यान १२ वें गुणस्थान में होता है । 

(३) सूच्मक्रियाप्रतिपाति-अरहन्त का काय योग जब १३ वे गुखस्थान 
के अन्त में सूच्म रह जाता है, तब यह ध्यान कहलाता है । 

(४) व्युपरतक्रियानिवर्ति-जब सववे योग नहीं रहते व जहां निश्चल 
आत्मा होजाता है तब यह चौथा शुक्ल ध्यान १४ वे गुणस्थान में होता है । 
यह सर्व कम बंधन काटकर आत्मा को परमात्मा या सिद्ध कर देता है । * 

इस प्रकार सिद्ध आत्माओं के ही अजर, अमर, ईश्वर, परमेश्वर, 
परमात्मा, सर्वेश्ष, सर्वेदर्शी, पारंगत, सिद्ध. बुद्ध, मुक्क इत्यादि अनंक नाम कहे 
जाते हैं। जिस प्रकार संसार अनादि कथन किया गया है उसी प्रकार सिद्ध 
पद भी अनादि माना गया है। अपितु जिस प्रकार एक दीपक के प्रकाश में 
सहस्त्रों दीपकों का प्रकाश परस्पर एक रूप होकर ठद्दरता हे ठीक उसी प्रकार 
जहां पर एक सिद्ध भगवान विराजमान हैं वहाँ पर ही अनंत सिद्धों के प्रदेश 
परस्पर एक रूप होकर ठहरे हुए हैं। “जत्थ एगो सिद्धा तत्थ अणंत भवखयविष्पमुक्का 
अरुणो 5न्नसमोगाढ़ा पुद्ठासब्वेल्ीयंते” सिद्धान्त में वन किया गया है कि जहाँ पर 
एक सिद्ध विराजमान है वहाँ पर अ्रनंेत सिद्ध भगवान विराजमान हैं ओर 
उनके आत्म प्रदेश परस्पर इस प्रकार मिले हुए हैं जिस प्रकार सहरत्रों दौषकों 
का प्रकाश परस्पर सम्मिलित होकर ठहरता है तथा जिस प्रकार एक पुरुष 


£ ध्यान का विशेष स्वरूप शभचन्द्राचाय कृत ज्ञानाणव ग्रन्थ मे देखे । या हेमचन्द्राचाय 
कृत य्रोग शास्त्र में देखा ॥ 


( २७६ ) 


क अन्तःकरख में नाना प्रकार की भाषाओ्रों के ब्णों की आक्ृतियां परस्पर एक 
रूप होकर ठहरती है उसी प्रकार मुक्तात्माएँ भी परस्पर आत्मप्रदेशों द्वारा 
सम्मिलित होकर विराजमान हैं | यदि कोई शंका करे कि--जिस प्रकार 
एक पुरुष के अन्तः करण में भाषाओं के वर्णों की झाकृतियां स्थित हैं. उसी 
प्रकार एक इंश्वर के रूप में अनेक मुक्तात्माएँ भी विराजमान कह सकते 
है? इस के उत्तर में कहा जासकता है कि--जब सिद्ध पद अनादि स्वीकार 
किया गया तब सर्वे सिद्ध परस्पर एक रूप होकर ठहरते हैं. फ्योंकि-- 
सिद्धात्मा पुद्कल से रहित स्वगुण में विराजमान है। कर्म क्षय का नाम ही 
मोक्षपद है कमेफल का नाम मोक्षपद नहों है । इसी लिये किसी एक जीव की 
अपेक्ता स सिद्धपद सादि अनंत माना गया है ओर बहुत से सिद्धों की अपेक्षा 
से सिद्धपप अनादि अनन्त प्रतिपादन किया गया है । अ्रतः सिद्ध 
भगवान्‌ अपुनराबूक्ति वाले होत हैं-कारण कि-बद्ध आत्माएँ स्थिति युक्त 
होते हैं, न तु मुक्तात्मा । लोकिक पक्ष में भी देखा जाता है कि--जो आत्माएँ 
दुष्ट कममो के प्रभाव से कारागृह में ज्ञाती है उनकी तो स्थिति बांधी जाती 
हैं. परन्तु जब वह काराणह का दंड भोग कर मुफ्त होती हैं तब राजकीय पत्र 
आदि ( गेज़ट ) में फिर यद नहीं लिखा जाता कि--अमुक आत्मा अमुक दिन 
काराग्रह स मुक्त की गई अथवा अमुक समय पर फिर कारागृह में श्राणगी। 
अतणएव सिद्ध हुआ कि - मुक्तात्मा का फिर संसार में आगमन युक्तियुकक्‍्त 
नहीं है,# यदि काई कहे कि--यदि मुक्तात्माएँ फिर संसार में नहीं आएँगाी 
ता संसारचक में जीवों का अस्तित्व भाव नहीं रहेगा। कारण कि जिस 
पदार्थ का समय २ पर व्यय ही हा रहा दे उस की समाप्ति अवश्य मानी 
जायेगी ? इस शंका के उत्तर में कहा जासकता है कि--आत्मा ( जीव ) अनंत 
हैं और जो अनंत पदार्थ है उसका कदापि आओत नहीं होसकता: क्‍्योंकि-- 
यदि अनंत का भी अत माना जायगा तब उस पदार्थ का अत आजाने से. 
अनंत न कहना चाहिए। यदि तक॑ किया जाए कि-काल द्रव्य भी तो अनंत 
हैं क्योंकि-अनंत काल अनंत पदार्थ को लेलगा ? इसके उत्तर में कहा जास- 
कता हे कि-ईश्वरकतृत्ववादियों ने माना हुआ है कि-अनंतवार ईश्वर 
परमात्मा ने सृष्टि उत्पादन की ओर अनंत ही वार सृष्टि का प्रलय किया 


' & नोट--जे। लाग मेक्ष से पुनसकृत्ति मानते हैं, वास्तव में उन छोगों ने स्वर्ग के ही 
मोक्ष समझ हैं। क्योंकि-स्वर्मीयात्मा पुनरागत्ति करता रहता है और उन लोगों की मेज्ञावधि 
जे। मानी हुई हैं उस अर्वाध से जनसत्रकारों न स्व की झवाथ कई गुणा शधिक प्रति- 
पादन की है । 


( श८० ) 


किन्तु भविष्यत्‌ काल में अनंत वार सृष्टि रची जाएगी और अनंत ही वार 
इस सृष्टि का प्रलंय किया जायगा तो इस क्रियात्मक काये से. परमात्मा कीं 
शक्ति कुछ न्‍्यून होगई ? इस शंका के उत्तर में वे दादी कहते हैं कि-शक्ति 
न्यून नहीं होसकती है क्‍योंकि-ईश्वर परमात्मा अनंत शक्तिमान है ।सो 
जिस प्रकार अनंत शक्ति का अत नहीं आता ठीक उसी प्रकार जीब मी तो 
अनंत है, इनका अत किस प्रकार आजाएगा ? इस तरह अनंत काल का उदा- 
हरण भी निर्मूेल सिद्ध हुआ क्योंकि-जिस प्रकार कतांवादियों के मानने के 
अनुसार इंश्वर की अनंत शक्ति किसी भी काल में न्‍्यून नहीं होती उसी प्रकार 
अनंत आत्माएँ भी किसी काल में संसार चक्र से बाहिर नहीं हो सकती तथा 
जब आज पर्यन्त अनादि संसार मानने पर मुक्त नहीं होसका तो भला फिर 
आगे को इस के अंत होने की संभावना किस प्रकार की जासकती है? 'अत- 
पव मोक्षात्माओं की अपुनरादासे मानना ही युक्तियुक्त सिद्ध होता है । 
सो वे मोक्षात्माएँ अपने आत्मिक अनंत ओर अक्षय खुख में लीन हो रहे हैं 
वे कमे जन्य सूख वा दुःख से सदेव रहित हैं ओर सव्वे लोकालोक के भावों 
को हस्तामलकवत्‌ देख रहे हैं उनका ज्ञान सर्च व्यापक हो रहा हे । यदि 
कोई देसे कहे कि-उनको वास्तव में क्या सुख है? तो इस शंका के समाधान 
में यह सहज में ही कहा जालकता है कि - व्यवहार पक्त में संसार में जिस 
समय जिस वस्तु के न मिलने के कारण दुःख माना जाता है वह दुःख मोक्ष 
में नहीं है । क्‍्योंकि-सर्व दुःखों के कारण कर्म ही हैं सो वे भोक्षास्माएँ कर्म 
कलंक से सर्वथा रहित हैं तो फिर उनको कमेजन्य खुख वा दुःख किस 
प्रकार होसके ? अतणव सिद्ध हुआ कि--मोक्षात्माएँ अनंत सुख मे लबलीन हैं 

ओर लोकाग्न में विराज मान हैं| अब इस में यह शंका उपस्थित होती है कि- 
जब मोज्षात्माएं कम से रहित है तो भला फिर उन की बिना कर्मो से लोकांत पर्यन्त 
गति किस प्रकार मानी जा सकती है ? सूच्रकता ने दस प्रश्न के उत्तर में: निम्न 
प्रकार से समाधान किया है। भव्य जीवों के वोधाथ वह पाठ अथे दोनों लिस्व 
जाते है असेकि-- 


.._. अत्थियं भैते ! अकम्मस्स ग़ती पन्‍नायति ? हंता आत्थि॥ कहने 
मेते | अकम्मस्स गती पन्‍नायति ? गोयमा ! निस्सेंगयाए निरंगणयांएं गंति- 
परिणामेणं बंधण छेयणथाए निरंधशयाए पुव्वप्ओगेणं अकम्मस्स गती 
पत्नतता ॥ कहले भेते | निस्संगयाए निरंगणयाए गइपरिणामेशुं बंधरयुछुय- 
णयाए निरंघंणयाए पृव्वप्पओ्नोगेणं अकम्मस्स गती पन्नायति है / 5 
भावाथ--श्री श्रमण भगवान महावीर स्वामा से श्रीगोनम स्वार्मी 


( रेपरे ) 


प्रकश्ष करते है कि-हे भगवन ! क्या अकमंक जीवो की भी गति स्वीकार की 
जाती है ? इस पर श्री भगवान उत्तर प्रदान करते है फकि-हो, गोतम ! अक- 
मेक जीवों की भी गति स्वाकार की जाती है। जब श्री भगवान ने इस प्रकार 
से उत्तर प्रतिपादन किया तब श्री गोतम स्वामी ने फिर प्रश्न किया कि- 
है भगवन ! किस प्रकार अ्रकमंक जीवों की गाते मानी जाती है ? तब श्री 
भगवान ने प्रतिपादन किया कि हे गातम ! कर्ममल के दूर होने से, मोह 
के दूर करने से, गति स्वभाव से, वंधनछेदन से, करमेन्धन के विमोचन से, 
पूर्व प्रयोग से, इन कारणों से अकर्मक जीवों की गति जानी जाती हेैं। 
अब उक्क कारणों से दृ्टान्तों द्वारा स्फुट करते हुए शासत्रकार वर्णन करते हैं । 
से जहानामए--केइ पुरिसे सके तुब निच्छिड निरुवहयंति आखणुपुव्वीए 
परिकम्ममाणे २ दब्भेहिय कुसाहि य वेढेह २ अद्ठहिं मद्ठियालेबेहिं लिपइ 
२ उण्हे दलयति भूतिं २ सुक॑ समाण अत्थाह मतारमपोरसियंसि उदगंसि 
पक्खिवेज्जा, से नूणं गोयमा ! से तुंबे तेसि अट्ठृ्ण्ह॑ मट्टियालेबेणं 
गुरुपत्ताए भारियत्ताएं गुरुसंभारियत्ताण सलिलतलमतिवइत्ता अहे- 
धरणितल पहद्दाणे भवई ?, हंता भव, अहेणं से तुबे अट्वर्ह॑ मह्ठियालेवेणं 
पारिक्वएण धरणितलमतिवदत्ता उप्पि सलिलतलपइद्वाणे भवह १, 
हँंता भवई, एवं खलु गोयमा ! निस्संगयाए निरंगणशयाए गई परिणामेणां 
अकम्मस्स गई पन्‍्नायति | 
भावारथ - श्रीभगवान्‌ गातमस्वामी को उक्त विषय पर दृष्टान्त देकर 
शिक्षित करत हैं, जस कि दे गोतम ! कोई पुरुष शुप्क [सुक्का] तुंबा जो छिद्र 
स रहित, वातादि स अतुपहत उल्को अनुक्रम से परिक्रम करता हुआ दर्भ 
कुशा से वेतन करता है फिर आठ वार मिट्टी के लप से उस लपन देता है; फिर 
उसे वारम्वार धूप में खुखाता है । जब तुंबा सर्व प्रकार स सूख गया फिर 
अथाह ओर न तेरने योग्य जल में उस तुंबे को प्रक्तप करता है, फिग हे गौतम ' 
क्या वह तुंबा जो उन आठ प्रकार के मिद्दी के लेप से ग़ुरुत्वभाव को प्राप्त 
होगया है ओर भारी होगया है, अतः गुरुत्व के भार से पानी के तल को 
अतिक्रम करके नीचे धरती के तल में प्रतिष्ठान नहीं करता है ? भगवान 
गोतम जी कहत हैं कि-दहाँ, भगवन ! करता है अर्थात्‌ पानो के नीचे चला 
जाता है| पुनः भगवान्‌ बाल कि-हे गोतम ! क्या वह तुंबा आठ मिट्टी के 
लेपों का परिक्षय करके धरती के तल का अतिक्रम करके जल के ऊपर नहीं 
आजाता है ? इसके उत्तर मं गोतम स्वामी जी कहते हैं कि-होँ सगवन! 


( श्८य२ ) 


आजाता है अर्थात्‌ मिद्दी का लेप उतर जाने से फिर वह तुंबा ऊपर को उठ 
आता है। इसी प्रकार हे गौतम ' कर्मों के संग न रहने से नीराग होने से ओर 
गति परिणाम से अकर्मक जीवों की भी गति स्वीकार की जाती है। इस दृष्टान्त 
का सारांश केवल इतना ही है कि जिस-प्रकार बंधनों से रहेत होकर 
तुंबक जल के ऊपर तैरता है उसी प्रकार अ्रकर्मक जीव भी कर्मों से राहित 
होकर लोकाश्र भाग में विराजमान हो जाता है ॥ 

कहने भंते ! बंधगछेदणयाए अकम्मस्स गई पन्नत्ता ? गोयमा ! 
से जहा नामए--कलसिंबलियाह वा मुग्गसिबलिया वा माससिंबलियाह वा 
एरंडमिंजियाइ वा उण्होदेन्ना सुकासमाणी फुित्ता णे एगंतमंत गच्छई 
एवं खलु गोयमा | 

भावाथे--हे भगवन ! किस प्रकार बंधन छेदन से अकर्मक जीवों की 

गति जानी जाती है ? हे गोतम ! जैसकि-कंलायाभिधान, धान्यफालिका, मेग 
की फली, माषक (मां) की फली, लखिवलि वच्त की फली, एरंड का फल, धप में 
सुखाया हुआ अपने आप फल से वा फली से बाज बाहर आ जाता है ठीक 
उसी प्रकार हे गौतम ! जब अकमंक जीबू शरीर को छोड़ता है जिस प्रकार 
सूखे फल से बीज बंधन रहित होकर गति करता है, उसी प्रकार उक्त अकर्मक 
जीव की गाति जानी जाती है। 

कहने भते ! निरंधणयाए अकम्मस्सगती ?, गोयमा ! से जहा ना- 
मए : धूमस्स इंधण विप्पमुकस्स उह्ं वीससाए निव्वाघाएणं, गतीपवत्तति 
एवं खलु गोयमा १ ॥ 

भावाथै- है भगवन्‌ ! 'निरंधनता से अकर्मक जीवों की गाते किस 

प्रकार स्वॉकार की जाती है ? हे गोतम ! जैसे धूम इंधन से विप्र मुक्त होकर 
स्वाभाविकता से ऊध्वंगति प्राप्त करता है ठीक उसी प्रकार कर्मो से रहित 
हो जाने पर अकमंक जीवों की गति स्वीकार की जाती है क्‍्योंकि--जब 
धत्रा उठता है तब स्वाभाविकता से ऊध्वंगमन करता है, ठीक उसी प्रकार 
अकमेक जीव की गति देखी जाती है ।। 


तथा च-कहनह्न भंते ! पुव्वप्पश्नगेणं अकम्मस्सगती पणणत्ता ! गोयमा! 
से जहानामए - कंडस्स कोदंडविप्पमुकस्स लक्खाभिमृही निव्वाघाएण 
गती पवत्तह, एवं खलु गोयमा ! नसिंगयाए निरंगणयाए जाव प॒व्वप्पञ्मोगेण 


अकम्मस्स गती पणणत्ता । 
॥ढ भंग ० गण 3 उ० है की 


( श्ध३ ) 


भावार्थ-हेे भगवन्‌ ! पूर्व प्रयोग के द्वारा अकमेक जीव की गति किस 
प्रकार स्वीकार की जाती है ? हे गौतम ! जिस प्रकार धनुष से तीर छूटकर 
फिर लक्ष्याभिमुख होकर गति करता है ठीक उसी प्रकार-निसंगता खे 
निरंगता से यावत्‌ पूर्व प्रथोग से अकमेक जीव की गति होती है क्‍्योंकि-- 
यावन्मात्र धनुप बाण के चलाने वालोंका बल होता है तावन्मात्र ही वह 
तीर लक्ष्य की ओर होकर गति की ओर प्रवृत्त हो जाता है, इसी प्रकार जब 
आत्मा तीनों योगों का सर्वथा निरोध कर शरीर से पृथछ होता हे तब वह 
स्वाभाविक ही गति करता है, अतएव सिद्ध हुआ कि-अकमंक जीव लोकाग्न 
पयेन्‍त गति कर फिर वहाँ पर सादि अनंत पद वाला होकर विराजमान हो 
जाता है। अब यदि इस स्थान पर यह शंका हो कि-पहिले कम या पौछे 
जीव हुआ, तो इसका समाधान इस प्रकार है कि-कम कर्ता के अधीन होता 
है क्‍्योंकि-क्ता की जो क्रिया है उसका फलरूप कम है। सो जब कर्ता में 
क्रिया ही उत्पन्न नहीं हुई तो भला कमे कतो से पहिले किस प्रकार बन 
सकता है, अतएव यह पक्त किसी प्रकार भी सिद्ध नहीं हो सकता कि कता 
के पहिले कमे उत्पन्न हो! गया। यदि ऐसे कहा जाय कि-पहिले जीव मान 
लिया जाए फिर कर्म मान लेने चाहिये, सो यह पक्ष भी युक्ति क्षम नहं। दे 
क्योंकि-फिर पहिले जीव को करम्मो से सवंथा राहेत मानना पड़ेगा जब 
जीव सर्वेथा कमों स रहित सिद्ध होगा तो फिर इस आत्मा को कम लगे ही 
क्यो ? यादि एस माना जाय कि-बिना किए ही कर्म जीव को लग गये; तब 
यह शेका उपस्थित होती हे कि-जब बिना किये कर्म लग सकते हैं तो फिर 
जा सिद्धात्मा सवेथा कर्मो स रहित हैं उन को क्‍यों नहीं कर्म लगते | अतएव 
यह पक्त भी ठीक नहीं है । क्‍ 

यदि एसे माना जाय कि-कर्म ओर आत्मा युगपत्‌ समय उत्पन्न होगये 
तब इसमें यह शंका उत्पन्न हती है कि-जब कर्म और जीव की उत्पत्ति 
मानी जायेगी तब जीव ओर कम दोनों सादि सान्‍त हो जायेगे 
तथा फिर दोनों के कारण कोन कौन से माने जायेंगे ? क्योंक्रि-जब जीव और 
कम काये मानलिये गये तो फिर इन दोनों के कारण कौन २ स हुये । अतः 
यह पक्ष भी स्वीकृत नहीं हो सकता | यदि ऐस माना जाय कि--जीव कर्मों 
से सदैव काल ही रहित है, तो इसमें यह शेका उपस्थित होती है कि-फिर इस 
संसार में यह जीव जन्म मरण दुःख वा खुख क्‍यों उठा रहा है? क्‍यों कि--बिना 
कर्मो के उक्त कार्य नहीं हो सकते | क्यों कि--यदि कर्मों के बिना भी दुःख वा 
खुख प्राप्त हो सकता है तो फिर सिद्धात्मा भी ख़ुख वा दुःख के भोगने वाले 
सिद्ध हो जायेंगे। अतएव यह मानना भी युक्ति संगत सिद्ध नहीं होता है । 


( ८७3 ) 


जब उक्त पक्त किसी प्रकार से भी संघटित नहीं होते तब फिर शंका उपास्थित 
होती है कि--जाव और कम का संयोग किस प्रकार माना जाए? इसके 
उत्तर में कहा जा सकता कि-जीव और कम का संयोग अ्रनादि सिद्ध है। 
जिस प्रकार सुवण मल के साथ आकर ( खाने ) से निकलता है ठीक उसो 
प्रकार आत्मा अ्रनादि काल से कर्मो के साथ ही है किन्तु जब सुबरण को अग्नि 
आदि पदार्थों का सम्यगतया संयोग उपलब्ध होता है फिर वह मल से रहित 
होकर शुद्ध हो जाता है ठीक उसी प्रकार जब आत्मा को सम्यगद्शन सम्यग 
ज्ञान ओर सम्यग चारित्र का संयोग उपलब्ध होता है तब आत्मा भी कमे मल 
से रहित होकर निर्वाण पद प्राप्त करलेता है ओर रूतकृत्य हो जाता है। 
अतएव जीव ओर कमे का अनादि संयोग मानना युक्ति संगत है। अब एक 
ओर भी बात है ओर वह यह कि--आत्मा कता है वा कम करता है? इस 
प्रश्न के समाधान में दोनों नयों का अवलम्बन करना पड़ता है जैसे कि-- 
व्यवहार नय के मत से यदि विचार किया जाए तो आत्मा ही कता माना 
जाता है। क्योंकि--व्यवद्दार में आत्मा कता स्वये प्रगट है । जब निश्चय नय के 
आश्रित होकर विचार किया जाता है तब कम का कर्ता कर्म सिद्ध होता है, 
क्योंकि--यदि खरे प्रकार से जीव कत्ता माना जायगा तब परगुण कर्ता 
स्वभाव नित्य सिद्ध होगा, जब परगुण कर्त्ता स्वभाव नित्य सिद्ध होगया तब 
सिद्धात्माएँ भी कम कत्तो माननी पड़ेंगी। अ्रतः निश्चय नय के मत से जब 
विचार किया जाता है तव कम का ही कर्त्ता कम सिद्ध होता हे । 

यदि इस में यह शंका उपास्थित की जाय कि शास्त्र में “अप्पाकत्ता 
विकत्ता य इस प्रकार से पाठ आता है जिसका अर्थ है कि-आत्मा ही कतो 
ओर भोक्ता है। इस शंका का समाधान यह है कि-यह पाठ व्यवहार नय के 
आश्रित होकर कषायात्मा और योगात्मा से ही सम्बन्ध रखता है नतु द्वव्यात्मा 
से। वास्तव में जब आत्मा कषाय ( क्रोध, मान, माया ओर लोभ ) और 
योग (मन, वचन ओर काय) के वश में होता है तब ही कत्ता माना जाता है| 
जब अकषायी और अयेगी होजाता है तब कर्मो की अपेक्षा से आत्मा 
अकत्तो माना जाता है | इस सम्बन्ध में यह भी समझ लेना चाहिए कि-जब 
केवल जीव कमो से रहित हो जाता हे. तब वह किसी प्रकार से कर्मों को 
उत्पादन नहीं कर सकता और नाहीं फिर अकेला पुद्ठल ही कर्ता होता है 
क्योकि-वह जड़ है । 

झतः जब तक जीव ओर पद्ठटल का परस्पर संयोग सम्बन्ध रहता है 
तब तक ही व्यवहार नय की अपेक्ता से जीव कतों कहा जाता है किन्तु 
निश्चय नय के मत से यह बात निर्विवाद सिद्ध है कि-जब तक आत्म-प्रदेशों के 


( रेष्श ) 


साथ ( पुद्ल कर्मो का ) सम्बन्ध है तब तक ही आत्मा में कम आते जाते 
रहते हैं| क्योंकि-पद्ल में परस्पर आकर्षण शाक्कि विद्यमान है| पुद्नल को पद्चल 
आकर्षण करता है। अतएव सिद्ध हुआ कि-दोनों नयो का मानना युक्तियुक्त है 
क्योकि-यदि इस प्रकार से न माना जायगा तब अत्मा के साथ कर्मो का 
तादात्म्य सम्बन्ध सिद्ध हो जायगा जिसे फिर इस आत्मा का निवाणपद 
ध्राप्त करना असंभव सिद्ध होगा। इसलिये संवर द्वारा नूतन कर्मो के आश्रव 
का निरोध कर प्राचीन कर्मो का ध्यानतप द्वारा क्षय करना चाहिए । 

यद्यपि जैनसूत्रों तथा कमंग्रथां में अनेक स्थलों पर कमों की विस्तृत 
व्याख्या की गई है तथापि इस स्थान पर केवल दिग्दशन के लिये आठों मूल 
प्रकृतियों के नामोल्‍लेख किये गए हैं ताकि जिज्ञासु जनों को इस विषय में 
अधिक रुचि उत्पन्न हो। यत्‌ किचित्‌ मात्र इस स्थान पर लिखन का 
प्रयोजन इतना ही था कि-बद्ध को मोक्षपद होसकता है नतु मुक्त को। संसारी 
जीव उक्त आठों प्रकार के कर्मो से लिप्त हैं। जब व उक्त कर्मों के बंधनों 
से विमुक्त होजायेगे तब ही मोक्षपद प्राप्त कर सकेंगे। -अतएव प्रत्येक आस्तिक 
जिज्ञाछु आत्मा को योग्य है कि- वह सम्यगदशन, सम्यगज्ञान और सम्यग 
चारित्र द्वारा क0्मो से रहित होकर अनंत ज्ञान, अनंत दर्शन, अनंतसुख और 
अनंत बलवीये का निज आत्मा में विकास कर उस में फिर रमरण करे। 
निवांण पद प्राप्त होने पर निश्चय नय के अनुसार आत्मा ही देव, आत्मा ही 
गुरु ओर आत्मा ही धर्म है। क्‍ 

इनि श्रीजनतत्त्वर्कॉलिकाविकासे मेंक्षस्वरूपवर्णनात्मिका अष्टमी कछिका समाप्ता ॥ 


नवमी कलिका 
( जीव परिणाम विषय ) 


इस द्रव्यात्मक जगत में मुख्यतया दो ही तत्त्व प्रति पादन किये गए 

हैं। जाब और अजीव । इन्हीं दोनों तत्त्वों के अनंत भेद हो जाने से जगत में 
नाना प्रकार की विचित्रता दिखाई पड़ती है। कारण कि-“उत्पादव्यय-- 
घ्ोव्यसत'' द्रव्य का लक्षण जेनशास्त्रा ने उत्पाद व्यय ओर धभ्रोव्य रूप स्वी- 
कार किया है। इस कथन से द्वव्यास्तक नय ओर पर्यायास्तक नय भी 
सिद्ध किये गए है। द्रव्यास्तिक नय के आश्रित सब द्रव्य प्राव्य पद म॑ रहता 
है परन्तु उत्पाद ओर व्यय के देखने से सर्वे द्रव्य पर्यायास्तिक नय के आश्रित 
दौख पड़ता हैं । साथ ही इस बात का भी प्रकाश कर देना उचित प्रतीत 


( श्षद ) 


होता है कि-द्रव्यास्तिक नय के मत से जब द्वव्य पूर्व पर्याय से उत्तर पयोय 
को परिणमन होता है तब उस समय सर्वेथा पूर्व पर्याय का नाश नहीं माना 
जा सकता जैसकि-किसी देव ने अपने मन के संकल्पों द्वारा वेक्रिय से अपना 
उत्तर वेक्रियरूप धारण कर लिया किन्तु उसका जो पूर्व चेक्रियमय शरीर 
था उसका सर्वेथा नाश नहीं हुआ अपितु वह उस का मूल का शरीर उत्तर 
भावको परिणमन हो गया। इसी प्रकार द्रब्यास्तिक नय के मत से प्रत्येक 
द्रव्य द्रष्यान्तररूप परिणमन होता रहता है। परंच पर्यायार्थेंक नय के 
मत से पूर्व पथ/य का विनाश और उत्तर पर्याय का उत्पाद माना जाता है, यथा 

तंत्र द्रव्यास्तकनयमतेन पारिणमन नाम यत्‌ कर्थचित्‌ सदेवोत्तरपर्यायरूपमर्थान्तरमाधि- 
गच्छति नच पू्वप्यायस्यापि सवथाञवस्थान नाप्यकरन्तन विनाशस्तथा चोक्तं-परिणामो 
दर्थान्तरगमन न च सवथा व्यवस्थानं नच सबेथा विनाशपारिणामस्तद्विदामिष्ट: ॥ 

अशथात्‌ द्वव्य का द्वव्यान्तर परिणमन होना ही द्वव्या(स्तक नय का मुख्य 
आशय है क्योंकि--परिणाम का अर्थ ही अथोन्‍्तर हो जाना हैं। नतु एकान्त 
से पूवेरूप में रहना या पूर्वपर्याय का नाश होना। इस प्रकार द्रव्यास्तिक 
नय द्रव्य। के स्वरूप को मानता हे किन्तु परयायाथेंक नय के मत से जब हम 
पदार्थों के स्वरूप का अनुभव करते हैँ तब पूर्व पर्याय का विनाश ओर उत्तर 
पयोय का उत्पाद माना जाता है जैसे कि-- 

पर्यायास्‍्तिकनयमतैन पुनः परिणमरन पूरवेसत्पयायापेक्ञाविनाश उत्तरेण वा सता पयायेन 
प्रादुभावस्तथा चामुमव नयमधिक्ृित्याउन्यत्राक्तेम। सत्पथ्रथेन विनाशः प्रादुर्भावो सता च _पर्मगतः 
ट्रव्याणा परंणामः प्रोक्तः खलु पथयनयस्य ॥ 

इस कथन का सारांश यह हे कि--परयायास्तिक नय के मत से पू्व 
पयायों का विनाश ओर उत्तर पर्यायों का उत्पाद माना जाता है किन्तु जो 
द्रव्य का परिणाम कथन किया गया है वह पर्योय नय के आश्रित होकर ही 
प्रतिपादन किया है। अतणव द्वव्यास्तिक ओर पयोयास्तिक नयों द्वारा 
पदार्थों का स्वरूप ठीक २ जानना चाहिए । 

भव्य जाँबों के सम्यग बोध के लिये श्रीपरणवन्ना (प्रश्ञापण ) सूत्र के 
त्रयोदशर्वें परिणाम पद का हिन्दी भावार्थ युक्त उल्लेख किया जाता है । 
एकान्त चित्त ओर एकान्त स्थान में इस पद का किया हुआ अनुभव अध्या- 
त्मिक वृत्ति के लिये श्रत्यन्त उपकारी होगा। यावत्काल पयेन्‍त जीव और 
अजीब तत्त्वों का परिणाम अन्तःकरण में नहीं बेठ जाता तावत्काल 
पर्यन्त पदार्थों का पूर्णतया वोध भी नहीं हो सकता अतः सम्यग्‌ बोध के 
लिये उक्तपद को सृत्रपाठ सद्दित लिखा जाता है जिसका आदिम सूत्र यह 
हे यथा च-- 


( श्८७ ) 


... कतिविधेणं भेते परिणामे पन्नते ! गोयमा ! दुष्िहे परिणामे पतन्नत्त 
तजहा जीव परिणाम य अजीव परिणाम य ॥ १॥ 


अथ--भी श्रमण भगवान महावीर सख्ामी से भगवान गोतम सामी 
जो प्रश्न करते है कि--हे भगवन ! परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्री भगवान वर्णन करते हैं कि--हे गोतम ! परिणाम 
दो प्रकार से प्रतिपादनाकिया गया है जैसे कि--जीव परिणाम ओर अजीब 
परिणाम । जीव परिणाम सप्रायोगिक और श्रजीव सर्वेक्रसिक होता है ' 
मन. वचन. ओर काय द्वारा जब आत्मा पुठहलों का आकर्षण करता है तब 
उसमे स्वयम्‌ परिणत होजाता है । उसको प्रायोगिक परिणाम कहते हैं (किन्तु 
जो पुद्टल स्वयमेव स्कन्धादि में परिणत होता रहता है उसको अजीब 
परिणाम कहते हैं। इस पद में स्व वर्णन स्याह्षाद के आश्रित होकर किया 
गया है दस लिये पाठकों को स्थाह्ाद का भी सहज भें ही बोध हो सकेगा । 
अय जीव परिणाम के मुख्य २ भेदों के विषय पूछते हैं । 
जीव परिणामेणं भेते कतिविधे प. गोयमा  दसावेधे पन्नंते, तेजहा-- 
गतिपरिणामे इंदियपरिणामे कसायपारिणामे लेसापरिणामे जोगपरिणामे 
उवओोगपरिणामे णशाणपारिणामे दंसणशपारिणामे चरित्तपरिणामे वदपरि- 
णामे ॥ 
अथ-ह भगवन ' जीव पारि णाम कितन प्रकार से प्रतिपादन किया गया 
है? हे गोतम ! जीव परिणाम दस प्रकार स प्रतिपादन किया गया है जैसेकि- 
गति १ इंन्द्रिय २ कपाय ३ लेश्या ४ योग ४ उपयोग ६ ज्ञान ७ दर्शन ८ चारित्र 
६ और वेदपरिणाम १० | अथ|त्‌ जब आत्मा अपने कर्मों द्वारा नरकादि 
गतियों में ज्ञाता हे तब जीव गतिपरिणामयुक्त हो जाता है । अ्रतएव सर्व 
भावों का अधिगम गतिपरणाम के प्राप्त हुए बिना प्राप्त नहीं हा सकता। 
इसलिए शासत्रकता ने गतिपरिणाम सब परिणामों स प्रथम उपन्यस्त किया 
है। जब गतिपरिणाम से युक्क हागया तो फिर “इदंनादिन्द, आत्मा ज्ञानलक्षण 
परमंश्रययोगात्‌_तस्थेदमिन्दियमिति ” ज्ञान लक्षण आत्मा इन्द्रियों में परिणत होने 
स इन्द्रिय परिणाम कथन किया गया है। इन्द्रियो द्वारा इष्टानिष्ट विषयों का 
सम्बन्ध होने से राग ओर द्वेष के परिणाम उत्पन्न हो जाते हैं। फिर कषाय 
परिणाम कथन किया गया है। सो कपषाय परिणाम युक्त आत्मा लेश्या परि- 
णाम वाला होता ही है अतः कषायानंतर लेश्या परिणाम कथन किया गया है। 
कारण कि--कष नाम संसार का है सो जो संसार चक्र में आत्मा को परि- 
भ्रमण करावे उसे ही कंषाय कहते हैं। द 


( रे८८ ) 


जब कषाय ओर लेश्यापरिणामों की सिद्धि भली भांति होगई तब 
लेश्यापरिणा्मी आत्मा योगपारिणामवाला होता हे अतएव योग परिणाम 
का वर्णन किया गया है | योग परिणामानन्तर उपयोग परिणाम का वरणन है, 
इसका कारण यह है कि--योग परिणाम वाले आत्मा उपयोग परिणाम से ही 
युक्त होते हैं। सो उपयोग ज्ञानपरिणाम में होता है अतः ज्ञानपरिणाम का 
उल्लेख किया गया है | स्मृति रहे क्रि-शान ओर अज्ञान इस प्रकार जो दो भेद 
प्रतिपादन किये गए हैँ सो उपयोग दोनों में पाया जाता है। श्ञान के अनन्तर 
दशन होता है अतएव आत्मा दशेनपरिणाम परिणत हो जाता है।जिस 
प्रकार शान ओर अज्ञान दो प्रकार से वर्णन किया गया है ठीक उसी प्रकार 
दर्शन के भी सम्यगदर्शन ओर मिथ्यादर्शन तथा मिश्रितदर्शन दो भेद हैं 
जब सम्यगदशेनादि द्वारा पदार्थों का ठीक स्वरूप जान लिया गया तब कर्म- 
क्षय करने के भाव उत्पन्न हो जाते है अतणव चारित्रपारेणाम का वन किया 
गया है | जब चारित्रपरिणाम में जीव प्रविष्ट होजाता है तब वह फिर अवेदी 
भाव को प्राप्त होता है अतएव वेदपरिणाम का उल्लेख किया गया है। इस 
प्रकार रन ने जीव के दश परिणामों का परिणत होना प्रतिपादन 
किया है। 


अबसूत्र कतो गति आदि के परिणामोंका उपभेदों के साथ वर्णन 
करते हुए कहते हैं जैसोकि-- 


गतिपरिणामेणं भंते कतिविधे प, ? गोयमा ! चउविहें प. त॑. नरय- 


गतिपरिणामे तिरियगतिपरिणामे मणुयगतिपरिणामे देवगतिपरिणामे । 
भावाथ-हे भगवन ! गांतिपारेणाम ॥केतने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गयाहे ? हे गोतम ! गतिपारेणाम चार प्रकार से कथन किया गया हे जैसेकि 
नरक गति परिणाम, तियेक्गतिपरिणाम, मलुजगतिपरिणाम, देवगतिपरि- 
णाम, इनका सारॉश यह है कि-जब जीघ पाप कर्मों द्वारा मरकर नरक गति 
में जाता है तब वद्द जीव नरक गति परिणाम वाला कहा जाता है ओर रत्न- 
प्रभा, शकेरप्रभा, वालुप्रभा, पंकप्रभा, धूमप्रभा, तमःप्रभा, तमस्तमाप्रभा, इस 
प्रकार सात नरक वतलाए गये हैं। इनमे असख्यात नारकीय जीव निवास करते 
है। वे नाना प्रकार के शारीरिक ओर मानसिक दुःखों का अनुभव करते रहते 
हैं। संख्यात वर्षो वा असंख्यात काल की आयु को भोगते हैं । केवल मलुष्य 
वा तियग्‌ जीव ही मरकर नरक मे जाते है। मध्यलोक के नीचे सात नरकों के 
स्थान प्रतिपादन किये गए हैं, जेसोके-प्रथम आकाश उस के ऊपर तनुवात 
( पतली वायु ) फिर उसके ऊपर घनवात ( कठिन वायु ) उसके ऊपर घनो- 


( शे८& ) 


दाघे ( कठिन जल ) फिर उसके ऊपर पृथ्वी। सो पृथ्वी के ऊपर शत्रस ओर स्था- 
वर जीव रहते हैं, नरको का पूर्ण सविस्तर स्वरूप देखना हो तो भ्रीजीवाभि- 
गमादि सूत्रो से जानना चाहिए। 

सो जब जीव नरकों में जाता है तब उस झात्मा का नरक गति परिणाम 
कहा जाता है। जब तियेग गति में जीध गमन करता है तब बह तियेग गति 
परिणामी कहा जाता है परन्तु पृथ्वीकायिक, अपकायिक, तेजोकायिक, वायु 
कायिक, वनस्पतिकायिक ये पांचों स्थावर तियेगगाति में गिने जाते हैं । 
फिर दा इन्द्रिय वाले जीव जैसे सीप शंखादि, तीनों इन्द्रियों वाले जीब जसे 
जूँ, लिक्षा, सुरसली, कीड़ी आदि, चतुरिन्द्रिय जीव जैसे मक्खी मच्छर विच्छु 
आदि, पांच इन्द्रियों वाल जीव जैसे गो, अश्व हस्ती मूषकादि तथा जल में 
रहन वाले मत्स्यादि जीव स्थल में रहने वाले जैसे-गो अश्यादि, आकाश मे 
उड़ने वाले जैस शुक, हंस कागादि यह सब जीव तियंगगाति में गिने जाते है। 
इनका पूर्ण विवरण देखना हो तो प्रज्ञापनांदि सूत्रों से जानना चाहिए । सो 
जब जीव मर कर तियेग गति में जाता हे तब उस समय उस जीय 
का तियंग्गति परिणाम कहा जाता है । इस बात का भी ध्यान रखना 
चाहिए कि तियेंग गति में ही अनेत आत्मा निवास करते रहते £ ओर अनंत 
काल पयेन्‍त इसी गति में कायस्थिति करते हे | यादें पाप करम्मो के प्रभाव 
स॑ जीव इस गाते में चला गया तो फिर उस का कोई ठिकाना महाीं हे कि-- 
वह आत्मा कब तक उस गाते में निवास करेगा क्योंकि-अनेंत काल पयेन्‍्त 
जीव उक्त गति में निवास कर सकता है । यदि मोज्षारूढ़न हुआ तो उक्त 
गति में श्रवश्य गमन करना हागा अ्रतएव मोक्षारूढ हाने का प्रयत्न अवश्य 
करना चाहिए। 

व आत्मा शुभाशुभ कर्मों द्वारा मनुष्य गत में प्रविष्ट होता हे तब 
उस का मनुष्यगति परिणाम कहा जाता है | मुख्यतया मनुष्यों क दो भेद है 
जसाके-कमंभूमिज और अकमेभूमिज | अखि ( खडगबिथि ) मषि 
( लेखन विधि ) कसि ( कृर्पाबिेधि ) दत्यादि शिल्प द्वारा जो अपना नियाह 
करते हैं उन्हें करमभूमिक मनुष्य कहत हैं। उनके फिर मुख्य दो भेद हैं आये 
ओर म्लेचछ ( अनार्य )। फिर उक्त दोनों के बहुतसे उपभेद हो जाते हैं। 
द्वितीय अकर्मभूमिक मनुष्य हैं जो अपना निवोह केवल कल्पवृत्षों द्वाराही 
करते हैं अपितु कोई कमे नहीं करते | उनके भी बहुतस क्षेत्र प्रतिपादन किये 
गए है | तृतीय सम्मूर्चिछम जाति के मनुष्य भी होते हैं जो केवल मनुष्यों के 
मल मूतादि में ही सूद्म रूप से उत्पन्न होते रहते हैं। मनुष्य के मल॑मूतऋादि 
में होने सेही उनकी भी मनुष्य संशा हो जाती है। इस प्रकार मनुष्यों के 
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प्रशापन सूत्र में अनेक भेद वर्णन किये गए हैं। सो जीव जब शुभाशुभ कर्मों 
द्वारा मनुष्य गति में जाता है तव उसका मनुष्यगतिपरिणाम कहा जाता है। 
इस बात का भी विशेष ध्यान रखना चाहिए कि-पूर्णतया सम्यगदशेन सम्यग- 
ज्ञान ओर सम्यग्‌ चारित्र मनुष्य ही पालन कर सकता है नतु अन्य | 

इस प्रकार मनुष्यगति परिणाम के अनन्तर देवगति परिणाम का 
वर्णन किया गया है | शास्त्रों में चार प्रकार के देवों का वर्णन किया है। उनमें 
जो देव अधोलोक में निवास करते हैं उन्हें भवनवासी कहा जाता है। वे देव 
देश जाति के प्रतिपादन किये गए हैं। ७ करोड़ ओर ७२ लाख' इनके भवन 
वरणणन किये गए हैं। वे भवन खंख्यात वा असंख्यात योजनों के आयाम (लम्बे) 
विष्कम्भ 'चोड़े) वाले कथन किये गए हैं | इनका सर्विस्तर स्वरूप प्रश्ञापन 
सूत्र के द्वितीय पद स जानना चाहिए। उस स्थान पर उक्त देवों का वन 
बड़े विस्तार स प्रतिपादन किया गया है । तदनन्तर वाणमन्तर देवों का 
सविस्तर स्वरूप वर्णन किया गया है। ये देव षोडश जाति के वन किये गए 
हैं जसेकि--पिशाच, भूत, यक्ष, राक्षस (श) इत्यादि । इनके तियेग लोक में 
असंख्यात नगर हैं । भूमि के नीचे वा द्वीपसमुद्रों में इनकी असंख्यात 
राजधानियां हैं । ये देव कंतृहल प्रिय प्रतिपादन किये गए हैं ओर न्यून से 
न्‍्यून इनकी आयु दश हजार वे की द्वोती है । यदि उत्कुष्ट आयु होजाय तो 
एक पल्योपम के प्रमाण में रहती है । आगे ज्योतिषी देवों का भी वणन किया 
गया है । चन्द्र, सूये, ग्रह, नक्षत्र ओर तारा इस प्रकार पांच प्रकार के 
ज्योतिषी देव प्रतिपादन किये गए है। आकाश में असंख्यात इनके विमान हैं 
परंच मनुष्य क्षेत्र में इनके विमान, चर ओर मनुष्य क्षेत्र के बाहिर स्थिर 
कथन किये गए हैं| स्माति रहे कि--जो मनुष्यक्षेत्र के मध्यवर्ती उक्त ज्योतिष- 
मेडल है उसी के कारण से समय विभाग किया जाता है तथा दिन मानादि 
का परिमाण बांधा गया है | इनके विवरण करने वाले चन्द्र प्रशाप्ति ओर सूर्य- 
प्रश्ञाप्ति इत्यादि अनेक जैनग्रंथ हैं। इनके ऊपर असंख्यात योजनों के अन्तर 
पर २६ स्वगे हैं, जिनमें १२ स्वगों की संज्ञा कल्प देवलोक है | इनके दश इन्द्र 
और प्रत्यक इन्द्र की तीन २ पौरिषत्‌ हैं । उनमें न्याय सम्बन्धी विविध प्रकार 
स विचार किया जाता है प्रश्ञापन वा जीवाभिगमादि सूत्रों के पढ़ने से यह 
भली भांति सिद्ध हो जाता है कि-देवों की राज्यनीति अवश्य ही न्‍्यायकतांशों 
के लिये अ्रजुकरणीय है । परन्तु जो देव १२ वें स्वर्ग के ऊपर के हैं उनकी 
अहमिन्द्र संशा हे | इन वेमानिक देवों के लाखों विमान संख्यात वा असंख्यात 
योजनों के आयाम (लंबे) विष्कम्भ (चोड़े) वाले हैं | उक्त सूत्रों में इन देवों का 
बड़े विस्तार से वर्णन किया गया है, सो जब जीव देव गाति में शुभ कमा द्वारा 
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जाता है तब उस जीव का देवगति परिणाम कहा जाता है। इस कथन करने 
का सारांश इतना ही है क्रि--उक्त चारों गतियों में जीव का परिणत होना 
प्रतिपादन किया गया है। द 
अब इसके अनन्तर सूत्रकार इन्द्रिय परिणाम विषय कहते हैं जसेकि- 
दियपारिणामेणं भते कतिविधे प. ! गोयमा ! पंचाविधे प.त. सोतिं- 
दियपारिणामे चक्खुदियपरिणाम घार्िदियपरिणामे जिडिभादियपरिणामे 


फासिदियपरिणामे । 

भावाथे--हे भगवन ! इन्द्रिय परिणाम कितने प्रकार स प्रतिपादन 
किया गया है ? है गोतम ! इन्द्रिय परिणाम पांच प्रकार से वर्णन किया गया 
है जैसेकि-श्रतेन्द्रिय परिणाम, चक्तुरिन्द्रिय परिणाम, घारणेन्द्रिय पारिणाम, 
रसनेन्द्रिय परिणाम ओर स्पशेन्द्रिय परिणाम । उक्क पांचों इन्द्रियों में जीव 
का ही परिणमन हं।ता है | इसीलिये फिर जीव उक्क पांच इन्द्रियों द्वारा पदार्थों 
के बोध से वॉधित हो जाता है| यदि ऐसे कहा जाए कि--जब श्रुतेन्द्रिय शब्दों 
को नहीं खुन सकता अर्थात्‌ वधिर हो जाता है तो क्या उस समय उस इन्द्रिय 
में जीव का परिणमन नहीं होता । इसके उत्तर में कहा ज्ञाता है कि-जीव का 
परिणमन ते अवश्यमेव होता है, परन्तु श्रोत्राविज्ञानावरण विशेष उदय में 
आजाता हे; इसी कारण वह चधिर होता हे | क््योंकि-यदि जीव का परिण- 
मन न माना जाय ता क्‍या वह शखस््रादिं द्वारा छेदन किये जाने पर दुःख नहीं 
अनुभव करता है; अवश्यमव अनुभव करता है। अतणव सिद्ध हुआ कि-इसी 
प्रकार पंच इन्द्रियं। मे जब परिणत हो रहा हैं। आत्मा श्रसंख्यात प्रदेशी 
हँ।ने पर सर्वे शरीर में व्यापक हो रहा है इसालिये उसका परिणत होना स्वा- 
भाविक वात है | साराश इतना ही है क्रि-जां पांचों इंद्रियं ढ्वारा ज्ञान होता 
हे वह जब परिणाम कहा जाता है क्योंकि-जीव के परिणत हुए विना ज्ञान 
किस प्रकार प्रगट हैं। ? अतएणव जीव परिणाम पांचों इंद्रियों द्वारा किया 
जाता है। 

अब सूत्रकार इंद्रिय परिणाम के पश्चात्‌ कपाय परिणाम विषय कहते हैं: - 

कसाय परिणामेण भेते कतिविधे प. ! गोयमा ! चउविहे प. तं.कोह- 

कसायपरिणामे माणकसायपरिशामे मायाकसायपरिणामे लोहकसाय 
परिणाम | क्‍ 

भावाथ--ह भगवन्‌ ! कपाय परिणाम कितने प्रकार से वर्णन किया 
गया है : हे गांतम ! कषाय परिणाम चार प्रकार से प्रतिपादन किया गया है 
जेसेकि- क्रोध कपाय परिणाम. मानकपाय परिणाम, मायाकृषाय परिणाम 
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लोभकपाय परिणाम | जब आत्मा क्रोध के आविश में आता है तब क्रोध 
परिणाम वाला कद्दा जाता है | इसी प्रकार मान, माया ओर लोभ के परिणाम 
विषय जानना चाहिए कारणकि जब तक आत्मा उक्त क्रियाओं में प्रवृत्त न 
हो ज्ञाण तब तक उस आत्मा को उक्त परिणाम युक्त नहीं कहा जाता । 

फोध, मान, माया और लोभ के तारतम्य अनेक भेद वर्णन किये गए हैं। 
सो यावत्काल पर्यन्त आत्मा उक्त क्रियाओं में प्रवृत्ति करता हे तावत्काल 
पयन्त आंत्मा की छुझस्थ संजश्ा बनी रहती है परन्तु जब आत्मा उक्क क्रियाओं 
से सर्वेथा पृथग हो जाता है तब सर्वेश संज्ञा बन जाती है। अतएव कषायों 
में आत्मा ही परिणत होता है, जिसके कारण फिर इस शझात्मा को संसार में 
नाना प्रकार के सुख वा दुःखों का अनुभव करना पड़ता है । 

अनंतानुवाधि आदि अनेक प्रकार के कपायों का सूत्र में वणन किया 
गया है सो जिशासु जन इस से पृथक ही रह | क्योंकि- जब तक कषाय ज्ञय 
वा झ्योपशम अथवा उपशम भाव में नहीं आते तब तक आत्मा धर्म के 
मार्ग से प्रथक्‌ ही रहता है| 

अब कषाय के अनन्तर सूृत्रकार लेश्याविषय कहते हैंः-- 


लेस्सा परिणामेण भंते कतिविधे प. ! गोयमा ! छव्विहे प. त॑. कराहले- 
स्सा परिणामे नीललेस्सा परिणाम काउलेस्सा परिणामे तेओलेस्सा 


परिणामे पम्हलेस्सा परिणामे सुकलेस्सा परिणामे। 

भावाथ--हे भगवन ! लेश्यापरिणाम कितने प्रकार स वर्णन किया 
गया है ? हे गोतम ' छुः प्रकार से लेश्या परिणाम प्रतिपादन किया है, जैसे 
कि - कृष्णलेश्या, नीललेश्या, कापोतलेश्या, तेजोलेश्या. प्मललेश्य और 
शुक्ललेश्या परिणाम । 

जिस समय जीव के परिणाम अत्यन्त अशुभ और निर्देय होते हैं 
उस समय जीव कहृष्णलेश्या परिणाम वाला कहा जाता है। जब उक्त परि- 
णाम अत्यन्त अशुभ और अत्यन्त निरदेयता से कुछ न्यून अंक पर आते हैं 
तब जीव नीललेश्या परिणाम वाला कहा जाता है । परन्तु जिस जीव के 
भाव सद्दैव वक्र ही रहे ओर वह सदा मायाचारी बना रहे, असंबद्ध भाषण 
करने बाला हो, वह जीव कापोतलेश्या परिणाम वाला कहा जाता है । जो 
जीव विनयी और धघमे से सदा प्रेम रखने वाला तथा दढ़ धर्मी होता है तब 
वह जीव तेजोलेश्या परिणाम वाला होता हे | किन्तु जिस जीव के कोध, 
मान, माया ओर लोभ पतले होगये हैं ओर शान्तस्वभावी है वह जीव पद्म 
लेश्या परिणाम वाला होता है | सरागी हो वा वीतरागी किन्तु अत्यन्त निर्मल 
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और अत्यन्त विशुद्ध परिणाम वाले जीव का शुक्ललेश्या मे परिणमन माना 
गया है | सो उक्त षद लेश्याओं का पूरी वियरण प्रज्ञापन सूत्र के १७वे लेश्या. 
पद में बड़े विस्तार से कथन किया गया है वहां से देखना चाहिए। 

जीव षद लेश्याओं में ही परिणत होता है। इसी कारण से करों का बंध 
जीव के प्रदेशों के साथ होजाता हैं। जब चतुदंशवे गुण स्थानारूढ जीव होता है 
तब अलेश्यी होकर ही मोक्ष गमन करता है, पहली तीन अशुभ लेश्याएं है 
ओर तीन शुभ | अ्रतणव अशुभ लेश्याओं से अन्तःकरण को शुद्ध कर शुभ- 
लश्याओं में ही परिणत होना चाहिए ताकि जीव को धमे की प्राप्ति. हो। 
जिस प्रकार ह्निग्ध पदार्थ से वस्तु का बंध होना निश्चित है, उसी प्रकार 
जश्याओं द्वारा कर्मों का बंध होना स्वाभाविक बात है । 

अब सूत्रकार लेश्या के पश्चात्‌ योगर्पारिणाम विषय कहते हैं जैसे कि - 

जोग परिणामेणं भंते कतिविधे पं, ! गोयमा ! तिविधे प. ते. मणजोग- 

यरिणामे वयजोगपरिणामे कायजोगपरिणामे । 

भावाथथ--हे भगवन ' योगपरिणाम कितने प्रकार से चणेन किया 
गया है ? हे गौतम ! योग परिणाम तीन प्रकार से प्रतिपादन किया गया है जैस 
कि-मनोयेंगपरिणाम, वचनयोग परिणाम और काययोग परिणाम । इसका 
साराश यह है कि-जब मन के द्वारा पदार्थों का निशय किया जाता हैं तय 
आत्मा का परिणाम मन में हाता है क्यों कि-आत्मा क परिणाम ( परिणत ) 
हाजाने से ही मन की स्फुरणा सिद्ध होती हैं । इसी कारण आत्मा के भाव 
होयमान, वर्धमान तथा श्रवस्थित माने जाते हैं। शास्त्रों में मन की करण 
सेज्ञा मानी गई है । करण वही होता है जो कर्त्ता की क्रिया में सहायक बन 
सके | जब आत्मा मनोयाग में प्रवृत्त होता है तव मन के मुख्यतया चार भेद 
मान जाते हैं। जसेकि--सत्यमनोयोग , अ्रसत्यमनायोग, मिश्रितमनोयोग और 
व्यवहारिक मनोयोग । आत्मा का लक्षण वीये ओर उपयोग माना गया है। 
सो ज़ब आत्मा का बल वीय मनोयोग में जाता है तव मनोयोग की निष्पत्ति 
मानी जाती है। अपितु पंडित वीये वाल वीये और बाल-पंडितवार्य, इस प्रकार 
क वीयों के कारण से मनोयोग के असंख्यात सकटप (स्थान) कथन किए गये 
है। वे सकटप शुभ ओर अशुभ दोनों प्रकार स प्रतिपादन किये गए हैं । मन 
एक प्रकार से सूच्म चतुःप्रदेशिक परमाणुओं का पिंड है । आत्मा के परिणत 
हो जाने से ही मनोयोग कहा जाता हैं। जिस प्रकार मनोयोग का वर्णन किया 
गया है ठीक़ इसी प्रकार वचचननयोग ओर काययोग के विषय में भी जानना 
चजाहिए। सारांश इतना ही है कि-तीन योगों में आत्मा का परिणाम प्रतिपादन 
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किया गया है इसी कारण से इन तीनों की योग संज्ञा प्रतिपादित है | योग 
का अर्थ किसी से संयोग करना ही है अतः जब आत्मा का उक्त तीनों से 
योग (जुड़ना) होता है तब ही उक्त तीनों की योग संज्ञा बन जाती है। 
अब सूत्रकार योग के पश्चात्‌ उपयोग का वर्णन करते हैं जसेकि-- 
 उबश्लोगंपरिणामेणं मेते कतिविधे पं. * गोयमा : दुविहे प॑. तंजहा- 
सागारोबओगपरिण।मे अणागारोव्ओगपरिशणामे । 
भावार्थ-हें भगवन्‌ ! उपयोग परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन 
किया गया है ? हे गौतम ! उपयोग परिणाम दो प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है. जैेसेकि--साकारोपयोग परिणाम ओर अनाकारोपयोग परिणाम । 
जैनशास्त्रों की परिभाषा में साकारोपयोग ज्ञान ओर अनाकारोफ्योग दशे 
का नाम है कारणकि-यावन्मात्र लोक में द्रव्य है वे आकार (संस्थान) पूर्वक 
हैं। सो शान उन्हीं द्वव्यों को अपने विषय करता है; ,इस लिये साकारो- 
पयोग ज्ञान का नाम है । अनाकारोपयोग केवल दर्शन मात्र होने से दशेन 
का नाम माना गया है क्‍्योंकि-दशैन सामान्यग्राही होता है, विशेषश्नाही 
ज्ञान माना गया है | अतएव ये दोनों ही आत्मा के निजगुण हैं । इस लिये 
ये दोनों. है अरूपी हैं। जिस समय केवल आत्मा उपयोग पूर्वक होता है 
तब उस की अयोगी संज्ञा बन जाती है । साथ ही इस बात का भी ध्यान 
कर लेना चाहिए कि--ये उक्न दोनों गुण आत्मा के निज गुण हैं, इन्हें पोह- 
लिक न मानना चाहिए तथा जिस आकार में घट परिणत हुआ है घट वेषयिक 
शान उसी प्रकार परिणत होगा । जब पदाथ आकार वाले है तब ज्ञान 
।नेराकार केस प्रकार माना जा सकता है ? अतएव शान का ही नाम साका- 
रोपयाग है। इसलिए योग। से अपने आत्मा को हटा कर उपयोग में नियुक्त 
करना चाहिए ताकि आत्मा को निज स्वरूप की प्राप्ति हो। 
अब सूत्रकार उपयोग के अनन्तर ज्ञान परिणाम के विषय में कहते 
इुए ज्लान के भदों का वणन करते हैं, जेसेकि-- 
णाणपरिणामेण भंते कतिविधे प. ? गोयमा ! पंचविधे प. तंजहा आभि 
शिवोहियणाणपरिणामे सुयणाणपरिणामे ओहिणाणपरिणामे  मण- 
पज्जवणाणपरिणामे केवलणाणपरिणामे | जका 
. भावार्थ--हे भगवन ! ज्ञान परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है ? हे गौतम ! ज्ञान परिणाम पांच प्रकार से प्रतिपादन किया गया है 
जसेकि--आभिनिवबोधिकज्ान, .. भ्रतज्ञान, अवधिशान, मनःप्यवज्ञान ओर 
क्रवल ज्ञान । जब आत्मा मतिज्ञान में उपयुक्त होता है तब उस को आमिनि 
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वोधिकज्ञान परिणाम युक्त कहा जाता है | यद्यपि आत्माज्ञानरूप ही है 
तथापि शानावरणीय कमे के प्रभाव से पांच ज्ञानों में परिणत होजाता है । 
इन ज्ञानों का पूर्ण स्वरूप नंदी सिद्धान्त से जानना चाहिए। संक्षेप से यहां 


वणन किया जाता है । 
१ मतिन्लान--वुद्धिपूवक पदार्थों का अनुभव करना अथोत्‌ मतिज्ञान 


स पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करना । 

२ खुनकर पदाथों का मतिपूर्वक विचार करना । 

३ अपने झानद्वारा रूपी पदार्थों को जानना। इस ज्ञान को अवधि 
ज्ञान कहते हैं। इस श्ञान के अनेक भेद प्रतिपादन किये गए हैं, । 

४ मनःपर्यवज्ञान संज्ञी ( मन वाले ) जीवों के जो मन के पयोय हैं 


उनको जानलेना है । 
४ केवलश्लान उस का नाम है जिसके द्वारा सर्व द्रव्य ओर प्रयायों 


का हस्तामलकवत्‌ देखा जाए। इसा ज्ञान वाले का स्वेन्न ओर सवंदर्शी 
कहा जाता है | इन्हों ज्ञानों में जीव का परिणत होना माना गया है। प्रथम 
सार ज्ञान छुझ्मस्थ के और पंचम ज्ञान सर्वज्ञ का कहा जाता है । 
अब ज्ञान के प्रतिपक्ष अशान परिणाम विषय कहते हैं,-- 
अणाणपरिणामेण भेते कतिविधे प. ? गोयमा ! तिविहे प. तंजहा मह- 


अशणाणपरिणामे सुयअणाणपरिणामे विभंगणाणपरिणामे । 

भावाथे--ह भगवन्‌ ! अश्ञान परिणाम कितने प्रकार से प्रातिपादन 
किया गया है ? हे गातम ! अज्ञान परिणाम तीन प्रकार से वणेन किया गया 
। जस कि--मतिअज्ञानपरिणाम, श्रतअजश्ञानपरिणाम,  विभंगशानपरि- 
णाम । सद्ज्ञान से राहित पदार्थों का स्वरूप चितन करना अथांतव जिस प्रकार 
ठृच्यों का स्वरूप श्री भगवान न प्रतिपादन किया है उससे विपरीत पदाथों 
का स्वरूप मति द्वारा अनुभव करना उसी का नाम मति अज्ञान परिणाम है। 
यद्यपि व्यवहार पक्ष में मति ल्लान ओर माति अज्ञान का विशेष भेद प्रतीत 
नहीं हाता, परन्तु द्वव्यों के भेदों के विषय में ज्ञान ओर अज्ञान की पराक्षा 
पूणतया सहज में ही हो जाती है। जिस प्रकार मति अज्ञान पदार्थों के सद्‌ 
रूप को असद्‌ रूप से अनुभव करता है ठीक उसी प्रकार श्रुत अश्ञान के 
विषय में जानना चाहिए । मिथ्या श्रत द्वाराही लोक में अज्ञान अपना 
अधकार विस्तृत करता हैं जिससे प्राणी उन्मार्गग्रमी बनते हैं। तृतीय 
अवधिज्ञान का प्रतिपक्ष विभंगश्ञान हे, जिस का यह मन्तव्य है कि--जो 
निज उपयोग द्वारा (योग द्वारा ) पदार्थों का स्वरूप असुभव करना है यदि 
वह स्वरूप अयथाथ्थंता से अनुभव करने में आवे उस को विभंग शान कहते हैं। 


०५८ 


(६ २६६ ) 


यह ज्ञान विपरीत भावों को देखता है अतएव इसका नाम विभंग ज्ञान हे। 
इसमें भी जीव का परिणमन भाव होता है | इसी लिये अश्ञान परिणाम जीव 
का माना गया है। जब जीव का बलवीयात्मा उक्त अ्रक्लानों में प्रवृत्त होता दे 
तब जीव का उक्त अज्ञानों में पारिणाम माना जाता दे । 

अरय शाखकार इसके अनन्तर दशन परिणाम विषय कहते हैं-- 


दंसणपरिणामेरं भंते कातीषिधे प. ! गोयमा ! तिविहे प. तंजहा- 


सम्मद्सणपरिणामे मिच्छादंसशपरिणामे सम्मभिच्छा दंसणपरिरामे । 

भावाथ--हे भगवन ! दशेनपरिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है ? हे गोतम ! दर्शन परिणाम तीन प्रकार से वर्णन किया गया है जैसेकि- 
सम्यगरशेनपरिणाम, मिथ्यादशनपरिणाम ओर सम्यगमिथ्यात्वदशेन परिणाम! 
जब पदार्थों का सम्यग्रीति से स्वरूप जाना जाता है। तब जीब के भाव 
सम्यग्दशेनमय होते हैं। इसी प्रकार जब पदार्थों का स्वरूप विपरीत रूप से 
अनुभव किया जाता है तब जीव के भाव मिथ्यादर्शन के होते हैं. यदि 
दोनों भावों को अवलम्बन कर पदार्थों का स्घरूप विचारा जाए तब जीव के 
सम्यगूमिध्यात्वदर्शन होता है। इस कथन का मूल सिद्धान्त यह है कि-द्शन 
शब्द का पर्यायवाची शब्द निम्चय हे | सो जीवों का तीन प्रकार का निम्धय 
देखने में आता है जेसेकि-सम्यग (यथार्थ) निश्चय, मिथ्यानिश्चय और मिश्रित 
निश्चय । मोक्षारूढ़ होने के लिये आत्मा को सम्यडृनिश्चय की अत्यन्त आव 
श्यकता है क््योंकि--यावत्‌काल पर्यन्त आत्मा सम्यगदर्शन के भाव में परिणत 
नहा होता तायत्काल पर्यन्त वह मोक्ष ताथन की योगक्रियाओं में भी आरूढ़ 
नहीं हो सकता । | अतएव मोक्षगमन के लिये सम्यगृदर्शन मूल बीज है। इसी 
द्वारा आत्मा अपना कल्याण कर सकता है। 

मिथ्यादशेन द्वारा संसार भ्रमण का विशेष लाभ जीव को होता है 
अथांत्‌ मिथ्यादशन से ही संसार में जीव की स्थिति है। मिश्र दर्शन भी संसार 
से निद्वात्ति कराने में असमर्थ हे । लो जिशासु आत्माओं को सम्यगदर्शन के 
आश्चित होकर निवाश प्राप्ति अवश्यमेव करनी चाहिए | इसका सारांश यह हैं 
कि--जीव का परिणाम उक्त तीनों दर्शनों में हो जाता है। 


अब शाम्त्रकार द्शनपरिणाम के अनन्तर चारित्र परिणाम के विषय में 
कहते हैं | क्‍ 


चरित्तपरिणामेणं भते कतिविध प. ? गोयमा ! पंचविधे प. त॑. सामाहय 
चरित्तपरिणामे छेदोवठावशियचरित्तपरिणामे परिहारविसुद्धियचारित्त परि 
शाम मुहुमसंपरायचरित्तपरिणामे अहक्‍्खायचरित्तपरिणामे । 
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भावार्थ--हे भगवन ! चरित्रपरिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन 
किया गया है ? हे गोतम ! चारित्र परिणाम पांच प्रकार से वन किया गया 
है जैसेकि--सामायिक चरित्र परिणाम, छेदोपस्थापनीय चरित्र परिणाम. 
परिहार विशुद्धिक चरित्रपरिणाम, सूद्म सांपरायिक चारित्रपरिणाम ओर 
यथाख्यात चारित्र परिणाम | शास्त्रों में चारित्र शब्द की व्युत्पात्ति इस प्रकार 
की हे कि--जिस से आत्मा के ऊपर से 'वय” कर्मों का उपचय दूर हो जावे 
उसका नाम चारगित्र हे । यद्यपि शास्त्रों में उक्त चारित्रों की विस्तार पूवक 
व्याख्या लिखी हुई है तथापि उक् चारित्रों के नामों का मूलाथे इस प्रकार 
वर्णन किया गया है जसाकि-- 

१ सामायिक चारित्र--जिसके करने स आत्मा में समता भाव की 
प्राप्ति हो ओर सम्यकृतया योग का निरोध किया जावे उस का नाम सामा- 
यिक चारित्र है। 

२ छेदोपस्थापनीयचारित्र पूव पयथाय का छेद कर फिर पांच महावत 
रूप पर्याय को धारण करना उस का नाम छेदोपस्थापनीय चारित्र है। 

३ पारिहारविशुद्धिक चारित्र--जिसके करन से पूव प्रायश्वित्तों से 
आत्म-विशुद्धि कर आत्म-कऋत्याण किया जाय उस का नाम परिहार विशुद्धिक 
चारित्र है | सम्प्रदाय में यह बात चली आती है कि--नव साथु इस चारिश्र 
की धारण कर गचछु से वाहिर हो कर *८ मास पर्यन्त तप करते हैं जसेकि - 
प्रथम चार साथु छुः मास पयेन्‍त तप करन लग जाते हैं ओर चार साधु उन की 
वेयाबृत्यादि करते हैं । एक साधु व्याख्यानादि क्रियाओं में लगा रहता हे । 
जब व तपकम कर चुके तब सवा करन वाल चारों साधु तप करन लग जाते 
हैं आर व चारों उनकी सवा करत रहते है. परन्तु व्याख्यानादि क्रियाएँ वही 
साधु करता रहता है| जब व चारों साधु पट मास पर्यन्त तप कर चुके तव 
वह व्याख्यानादि क्रियाएँ करने वाला साथु पद मास पर्यन्त तप करता है आर 
उन आठो साधुओं में एक साधु व्याख्यानादि क्रियाओ्रों में प्रवृत्त हो जाता है 
शेष सात साथु उसकी सवा करन लगते हैं | इस क्रम स ये नव साधु १८ मास 
पयन्त उक्क चारित्र की आराधना कर फिर गच्छ में आजांत हैं । 

सूच्मसांपरायचारित्र- जिस चारित्र मे सूच्म लोभ का अश रहजाव । 
यह चारित्र दशर्वे गुणस्थानवर्त्ती जीवों का हाता है। 

यथाख्यातचारित्र--जिस प्रकार क्रियाओं का वणन करे उसी प्रकार 
क्रियाओं का करन वाला यथाख्यातचारित्र कहा जाता है । यह चारित्र 
सरागी ओर वीतरागी दोनों प्रकार के साधुओं को होता है अथात ११ बे, 
१२ वे, १३ थे, और २४ वे गुणस्थानवर्त्ती जीवों को यथाख्यात चारित्र 


( शध्द ) 


होता है| सो आत्मा का परिणाम उक्त पांचों चारित्रों में हो जाता है । इसलिये 
आत्मा को चारित्र परिणाम वाला कहा जाता है। साथ में इस बात का भी 
ध्यान रहे कि--जिस समय जीव चारित्र परिणाम वाला होता है तब ही जीव 
आत्मप्रदेशों से कर्मों की वर्गणाओं को दूर करने में समर्थ होता हे । 

अब शाखकार इस के अनन्तर वेद परिणाम विषय कहते हैं, यथाचः-- 


वेद परिणामेण भंते कतिविधे प. ! गोयमा ! तिविहे पण्णत्ते तंजहा-- 


इत्थीवेद पारिणामे पुरिसवेद पारिणामे णपुंसग वेदपरिणामे । 

भावार्थ-हे भगवन ! वेद परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है? हे गौतम ! वेद परिणाम तीन प्रकार से वर्णन किया गया है जैसे 
कि--ख््री वेद परिणाम, पुरुष वेद परिणाम ओर नपुंसक वेद्‌ परिणाम | इसका 
सारांश यह है कि-जब जीव विकार युक्त होता हैं तब उसका परिणाम उक्त 
तीन प्रकार से माना जाता है । 

जब आत्मा कामाप्नि से युक्तत होता है तब उस का परिणाम स्त्री, पुरुष 
और नपुंसक रूप से माना जाता है | अतएव इस प्रकार शास्त्रकतो ने जीव 
परिणाम दश प्रकार से वर्णन किया है अथात्‌ उक्त दश अको में जीव का 
ही परिणमन होना देखा जाता है । 

अब इस विषय वन करते हैं कि-नेरयिकादि जीवों में कोन २सा 
परिणाम पाया जाता है जैसेकि - 

नेरईयागतिपरिणामेणं निरयगतीया, इंदियपरिणामेणं पंचिंदिया, 

कसायपरिणामेणं कोहकसाई जाव लोभ कसाईवि, लेस्सापरिणामेख॑ 
कणहलेसावि नीललेसाबि काउलेसावि जोगपरिणामेणं मणजोगीवि, 
वयणजोगीवि, कायजोगीवि, उतओगपरिणाम्ण सागारोवउत्तावि अणा- 
गारोवउत्तावि, णाणपरिणामणं आभिशिवोहियणाणीवे सुयणाणीवि 
ओहिणाणीवि अणाणपरिणामेणं मह अणाणीवे सुयअणाणीवि विभंगना- 
णीवि, दंसणपरिणामेण सम्मदिद्वीवि मिच्छादिहीवि सम्मामिच्छादिदहीवि, 
चरित्तपरिणामेण, नो चरित्ती नो चरित्ताचरित्ती अचरित्ती, वेदपरिशामेयं 
नोह॒त्थिवेदगा नोपुरिसवेदगा, नपुंस्गवेदगा । 

भावार्थं-जब हम नरक गति में गए हुए जीवों पर विचार करते 


हैं तव उक्त दश परिणामों में से इस प्रकार प वे जीव माने 
जाते हैं जैसेकि -- ७४०७ ७४ 


( २१६६ ) 


१ नरकगतिपरिणाम की अपेत्ता से नरकगाति परिणाम में वे जीव 
परिणत हो रहे हैं । 

२ इंद्रियपरिणाम की अपेत्ता से वे जीव पंचेद्विय परिणाम से परिणत है। 

३ कषपायपरिणाम की अपेक्षा स वे जीव फ्रोध, मान, माया ओर लोभ 
में भी परिणत हो रहे हैं । 

४ लेश्यापरिणाम की अपेक्षा से वे जीव कृष्ण लेश्या, नीललेश्या ओर 
कपोत लेश्या में ही परिणत हो रहे है. 

५ योगपरिणाम की अ्रपेक्ता से वे जीव मन, वचन और काय के योग 
से भी परिणत हो रहे हैं । 

६ उपयोग परिणाम की अपेक्षा से--वे जीव साकारोपयुक्त ओर अना- 
कारोपयुक्त दोनों उपयोगों से उपयुक्त हो रहे हैं । 

७ झ्लानपरिणाम की अपेक्षा से आभिनिबोधिक ज्ञान, श्रुतज्ञान अवाधि 
ज्ञान से परिणत हैं। अशान परिणाम की अपेत्ता से माते अशान श्रुत अज्ञान 
तथा विभंग ज्ञान से पारिणत हो रहे हैं । 

८ दर्शनपरिणाम की श्रपेज्ञा से वे जीव सम्यगदष्टे भी हैं, मिथ्या- 
दृष्टि भी हैं ओर सम्यग और मिथ्यादष्टि भी हैं । 

£ चारित्र परिणाम की अपेक्षा से वे जीव साधुवृत्ति वाले नहीं हैं । 
नाँही वे गृहस्थ धर्म के पालन करने वाले ही हैं । किन्तु वे अचरिजत्री अ्रथांव्‌ 
नियमादि से रहित ही हैं । 

११ वेदपरिणाम की अपेक्षा से वे जीव स््रीवेदी नहीं हैं; नांदी वे जीव 
पुरुषवेदी ही हैं किन्तु वे तो केवल नपुंसक बंद वाले ही हैं । 

इस प्रकार नरक में रहन वाले जीवों के दश प्रकार के परिणाम होते 
हैं। साथ में यह भी सिद्ध किया गया है कि जीव सदेव काल परिणत द्ोता 
रहता है । अतएव जीव को परिणामी माना गया है किन्तु द्रव्य का सर्वथा 
नाश नहीं माना जाता, केवल द्रव्य का द्रव्यान्तर होजाना ही परिणाम माना 
गया है । 

अब दश प्रकार के भवनपति देवों के परिणाम विषय में सूत्रकार कहते 
हैं। जसेकि-- 

असुर कुमारावि एवं चेव नवरं देवग/तिया कण्हलेसाबि जाव तेउलेसावि 
वेदपरिणामेणं इत्थिवेदगावि पुरिस वेदगावि नो नपुंसक वेदगा सेस ते चेव 


एवं थणिय कुमारा | 
भावार्थ-जिस प्रकार नरक में रहने वाले जीवों का वणैन किया गया 


( ३०० ) 


है ठीक उसी प्रकार असुर, कुमार, देवों के विषय में भी जानना चाहिये। भेद 
केघल इतना ही है कि--देव गति कृष्ण लेश्या, नील लेश्या, कापोत लेश्या और 
तेजोलेश्या से युक्त होते हैं। वेद परिणाम की अपेक्षा से स््रीवेद, पुरुषवेद 
यह दोनों बेद उक्क देवों के होते है, किन्तु नपुंसक वेद उनका नहीं होता है। शेष 
बरणेन नेरयिकवत ही है। सो इसी प्रकार शेष नवनिकाय स्तनित कुमार पयेन्त 
देवों के विषय में जानना चाहिए अर्थात शेष परिणामों का परिणत होना नव- 
निकायों में नारकीयवत ही हे । 

अब इनके अनन्तर पांच स्थावरों के विषय में सृत्रकार कहते हैंः-- 

पुढविकाइया गति परिणामेण तिरियगातिया, इंदिय परिणशामेण्ण एगिं- 

दिया, सेसजहा नेरइया नवरं लेसा परिणामेण तेओलेसावि, जोगर्पारि- 
णामेणं कायजोगगी णाणपरिणामो णत्थि, अणाणपारिणामेणं मति अणाणी 
सुयअणाणी दंसण परिण/िणं मिच्छदिद्ली सेसे ते चव एवं आउ वणस्सह 
कायावि तेउ वाउ एवं चेव, नवरं लेसा परिणामेणं जहा नेरहया । 

भावार्थे-- पृथ्वीकायिक जीव गति परिणाम की अपेक्षा से तियंक्‌ गति 
परिणामयुक्त हैं । इन्द्रिय परिणाम की अपेक्षा से एकाद्रेय हैं । शेष परिणाम 
नेरयिकवत्‌ | किन्तु लेश्यापरिणाम की अपेक्षा से तेजोलेश्या परिणाम नेरयिक 
जीवों से अधिक जानना चाहिए । योग परिणाम की अपक्षा से काययोग से 
परिणत हैं| ज्ञान परिणाम से व जीव परिणत होते ही नहीं किन्तु अज्ञान परि- 
णाम से मति अज्ञान ओर श्रत अज्ञान से परिणत हैं। दशन परिणाम की अपत्ता 
से वे जीव केवल मिथ्यादर्शी हैं। ओर शेष वर्णन पूर्वंचत्‌ है । सो इसी प्रकार 
अप्कायिक ओर वनस्पतिकाय के विषय में भी जानना चाहिए। परंच तजो- 
कायिक ओर वायुकायिक जीवों के तेजोलेश्या नहीं होती | अतएव उन जीवों 
के परिणाम नरायिकवत्‌ ही होते हैं । 

अब सूत्रकार इसके अनन्तर तीनों विकलेद्रियां के परिणाम विषय 
उन है परिणामेरां तिरियग 5 # (6. रिशामेशं बेइंदिया 6. 

ति परिणामेयां तिया इंदिय प बेइंदिया 

मेंस जहा नेरहयाणं नवर॑ जेोगपरिणामेण वयजोगी कायजोगी णाणपरिणा- 
मेण आमभिशणिवोहियनाणीवि सुतनाणीवि अणाण परिणामेणं महअणाणीवि 
सुयअणाणीवि नोविभगनाणी _ दंसणपरिणामेणं सम्मदिटीविभिच्छदि-- 
हीवि नोसम्मामिच्छदिही सेसंतं चेव एवं जाव चउरिंदिया णवरं इंदिय परि- 
बुड्ढी कायव्वा ॥ द 
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भावाथे-ह्वीन्द्रिय जीवग।ति परिणाम की अ्रपेत्षा से तियग गति परिणाम 
से परिणत हैं | इंद्रियपरिणाम से जीव द्वीन्द्रिय हैं क्योंकि मुख ओर शर्रर ही 
इनको इंद्वियां हैं। किन्तु शेष वर्णन नारकीयवत्‌ है। केवल योगपरिणाम की 
अपेत्ता स वचनयोग और काययोग ही होता है | ज्ञान परिणाम की श्रपेत्षा से 
आपमिनिवोधिक ज्ञान ओर श्रतज्ञान भी है तथा अज्ञान परिणाम की अपेक्षा से 
मतिश्रश्ञान और ध्रत अज्ञान भी है। अपितु विमेगश्ञान नहीं है। दर्शन परिणाम 
की अपेत्षा ले सम्यगदण्टि ओर मिथ्यादृष्टि है किन्तु सम्यगूमिथ्या दृष्टि नहीं 
है| शेषवर्णन पूवेवत्‌ है । इसी प्रकार चतुरिन्द्रिय पयन्त जानना चाहिए। भद 
केवल इतना ही है कि इन्द्रियों की वृद्धि कर लेनी चाहिए जैसेकि--त्रीन्द्रिय 
जीवों की तीन ही इंद्वियां होती हैं ओर चतुरिन्द्रिय जीवों की चार इंद्वियां होती 
है | परन्तु शेष परि णामों का वर्णन प्राग्वत्‌ जानना चाहिये । 

अब इनके अनन्तर सूत्रकार पचेन्द्रिय तियगूविषय में कहते हैंः-- 

पंचेंदिय तिरिक्ख जोशणिया, गतिपरिणामर्ण तिरियगतिया, सेसं जहा 
नेरहइयाणं णवरं लेसापरिणमेणं जाव सुकलेसावि चरित्तपरिणामेण णो 
चरित्ती अचरित्तिवि चरित्ताचरित्तिवि वेदपरिणामेरं इत्थिवेदगावि पुरिसवेद- 
गावि णपुंसक्वेदगावि ॥ 

भावाथ-पंचेद्रिय तियगयोनिक जीव गतिपरिणाम की अ्रपेक्षा से 
तियेगूगति में परिणत है | किन्तु शेष वर्णन जैसे नारकियों का किया गया था उसी 
प्रकार जानना चाहिये। भेद इतना ही है कि-लेश्यापरिणाम की अपेक्षा से 
पंचेंद्रिय तियेगयोनिकों में कृप्णलेश्या, नीललेश्या, कापंतलेश्या, तेजोलेश्या, 
पद्मलेश्या ओर शुक्ललेश्या इन छुः ही लेश्याओं म॑ उक्त जीवों के परिणाम हो 
जाते हैं। यदि चारित्रपरिणाम की अ्रपेत्षा स उनको देखते हैं तब वे जीव 
सवंथा चारित्री नहीं होते किन्तु श्र्चारत्री और चारित्राचरित्री होजाते हैं, 
परंच वेद परिणाम की अपेक्षा से व जीव स्त्रीवेद, पुरुषवेद ओर नपुंसकवेद 
इस प्रकार तीनों वेदों में परिणत हो रहे हैं । 

अब इसके अनंतर मनुष्य परिणाम विषय कहते है - 

मगास्साणं गतिपारेणामेणं मणशुयगतिया इंदियपरिणामेणं पंचिंदिया 

अरखिदियावि कसायपरिणामेणं कोहकसायीत्रि जाव अकसाईवि लेसा 
परिणामेण कएहलेसावि जाव अलेसावि जोगपारिणामेणं॑ मणजोगीवि 
जाव अजोगीवि उवश्नोगपारिणामेण जहा नरहया णाणपरिणामेशं आभिशि- 
बोहियणाणीवि जाव केवलनाणीवि अणाणपरिणामेणं तिणिण विश्रणाणा, 


( ३०२ ) 


दसणशपरिणामेण तिणिणविदंसणा चरित्तपरिणामेणं, चरित्तावि अचरित्तावि 
चरित्ताचरित्तावि वेदपरिणामेण पुरिसवेदगावि हइत्थिवेदगावि नपुंसग- 
वेदगावि अवेदगावि ॥ 


भावाथे--जिस प्रकार उक्त परिणामों का वर्णन किया गया है उसी 
प्रकार मनुष्यपरिणाम का भी वर्णन किया गया है केवल भेद इतना ही है कि-- 
मनुष्य मोक्षममन कर सकता है। अतः वह कतिपय परिणामों से सर्वथा विमुक्क 
हो जाता है | जैसेकि-- 

१ मनुष्य गतिपरिणाम की अपेत्ता से मनुष्य गति परिणाम वाला है । 

२ इंद्रियपरिणाम की अपेक्षा से पंचेंद्रिय भी है ओर अनिन्द्रिय भी है । 
क्यांकि जब जीव केवल ज्ञानयुक्त होजाता है तब वह इंद्रियों से काम नहीं लेता 
अतएव फिर उसे अ्निन्द्रिय ही कहा जाता है। 

३ कषायपरिणाम की अपेक्षा स कषाययुक्त भी होता है। ज़ब कवल ज्ञान 
उत्पन्न हो जाता है तब वही जीव अकषायी बन जाता है अर्थात क्रोध, मान 
माया, लोभ से युक्त भी रहता है; परन्तु जब सर्वश्ञ भाव को प्राप्त हो जाता है 
तब वह जीव उक्त कषायों से सर्वेथा रहित भी होजाता है । 

४ लेश्यापरिणाम की अ्रपेत्षा से जीव छः लेश्याओं से युक्त भी गहता 
हे ओर अलेश्यी भी हो जाता है। 

४ योगपरिणाम की अ्रपेक्षा से मनोयोंग युक्त भी है, वचन योग युक्त 
भी हे ओर काययोग युक्क भी है तथा अयोगी भी हो जाता है अथांत्‌ 
जब मोक्षारूढ होता हे तब तीनों योगों से रहित होकर ही निवांण प्राप्त 
करता है। 

<« डपयोगपरिणाम की अपेक्षा से--साकागरोपयोंग युक्त ओर निरा- 
कारोपयोग युक्त है ! 

७ ज्ञान परिणाम की अ्रपक्षा से मति ज्लान, श्रुत ज्ञान, अवधि ज्ञान, 
मनःपयेव शान ओर केवल ज्ञान युक्त भी हो जाता है। इसी प्रकार माति अज्ञान, 
श्रत अश्ञान, ओर विभंग शान युक्त भी होता है । 

८ दशेन परिणाम की अपेक्ता से सम्यगदशन, मिथ्यादर्शन ओर 
सम्यडूगमिथ्यादशन युक्त भी होते हैं। 

£ चारित्र परिणाम की अ्रपेक्षा से चरित्री भी हैं और अ्रचरित्री ओर 
चरिघत्राचरित्री भी होते हैं अ्रथात्‌ मलुष्य सवेथा त्यागी, देशत्यागी तथा 
सर्वेथा अविरति भी होते हैं । 

१० वेद्पारेशाम की अपेक्षा से-ल्ीवेद, पुरुषबेद, नपुसकवेद, 


( रेण्दे ) 


तथा अवेदी ( श्रविकारी ) भी हैं। इस प्रकार मनुष्यगति के जीवों के दश 
परिणामों का वर्णन किया गया है । 

अब इसके अनन्तर व्यन्तर देव ज्योतिषी तथा बवैमानिक देवो के 
परिणाम विषय कहते है -- 

वाणमंतरा गतिपरिणामेणं देवगतिया जहा असर कुमारा एवं जोहइ- 
सियावि नवरं लेसापरिणामेणं तेउलेसा, वेमाणियावि एवं चेव नवरं लेसा 
परिणामेण॑ तेडउलेसावि पम्हलेसावि सुकलेसावि सेत॑ जीवपरिणामे। 


भावाथे--व्यन्तर देव गतिपरिणाम की श्रपेज्ञा स देवगति परिणाम से 
परिणत हो रहे हैं। जिस प्रकार असुर, कुमार देवों का वर्णन पूर्व किया जा 
चुका है ठीक उसी प्रकार व्यन्तर और ज्योतिषी देवों के विषय में भी जानना 
चाहिये: भेद केवल इतना ही है कि>लेश्यापरिणाम के विषय केवल तेजो- 
लश्या जाननी चाहिये । 
इसी प्रकार वेमानिक देवो क विषय में भी जानना चाहिये किन्तु विशेष 
इतना ही है कि-लेश्यापरिणाम की अ्रपेत्ञा स तेजोलेश्या, पच्मलेश्या ओर 
शुक्वलेश्या से वे देव परिणत हो रहे हैं । सारांश इतना ही है कि--वेमानिक 
देव उक्क तीनों लेश्याओं के परिणाम से परिणत हो रहे हैं । शेष परिणामों 
का वर्णन प्रागवत्‌ है । 
इस प्रकार दश प्रकार के परिणामों में जीव परिणत हो रहा है | भ्रतणघ 
ज्ञीव को परिणामी कहा गया है | द्रव्य स द्वव्यान्तर हो जाना ही परिणाम 
का प्रथम लक्षण वर्णन कर चुके हैं | पर्यांय नय उसको उत्पाद और व्ययरूप 
स मानता है किन्तु द्रव्य का भौव्य रूप से स्वीकार करता है। किन्तु दृव्यार्थिक 
नय कवल द्रव्यको द्वव्यान्तर होना ही स्वीकार करता हैं| 
सो इस प्रकार जीव परिणाम कथन करने के अनन्तर अब सूत्रकार 
अजीब परिणाम विषय में कहते हैं जसेकि- 
अजीवपरिणामेणं भंते कातोविधे प. ! गोयमा ! दसावेधे पणणत्ते तजहा- 
बंधणपरिणामे गातपारिणामे संठाशपरिणामे भेदपारणामे वण्णपारिणामे 
गंधपरिणाम रसपरिणामे फासपरिणामे अगुरुपलहुयपरिणामे सदपरिणामे । 
भावाथे-हे भगवन ! श्रजीव परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया हे ? हे गोतम ! श्रजीवर्परिणाम दश प्रकार से वणन किया गया है जैसेकि- 
वबंधनपरिणाम. गतिपरिणाम. संस्थानपरिणाम, भेदपरिणाम, वर्णपरिणाम, 
मंघपरिणाम, रसपरिणाम, स्पशपरिणाम, अगुरुकलघुकपरिणाम, शब्दपरि- 


( ३२०४ ) 


डे 


णाम | इस के कथन करने का सारांश इतना ही हे कि-यावन्मात्र बंधनादि 
होते हैं वे सब अजीव द्रव्य के ही परिणाम जानने चाहिएँ । क्‍्योंकि-जगत्‌ में 
मुख्यतया दोनों ही द्रव्यों का सदभाव वर्ते रहा है जीव और अजीब । सो 
जीव द्रव्य का परिणाम तो पू्वे वर्णन किया जा चुका हैं, अजीवद्र॒ब्य का 
परिणाम भी सूत्रकर्ता ने दश ही प्रकार से प्रतिपादन किया है । 

अब बंधन परिणाम के विषय में सूत्रकार वन करते हे-- 

बंधणशपरिणामेणं भंते कतिविधे पणणत्ते ! गोयमा ! दुविहे पणणत्ते 

तंजहा--रिद्धबंधणपरिणामे लुक्खबंधण॒पारिणामे समानेद्धयाएं बंधो 
न होति समलुक्खयाए वि ण्‌ होति वेमायणिद्ध लुक्खत्तणेण बंधोठ खंधाण, 
णिद्धस्स रिद्धेण दुयाहिएएं लुक्खस्स लुक्खेण दुयाहिएण निद्धस्स 
लुक्खेण उबेह बंधो जह॒णणवज्जो विसमो समो वा ॥ 

भावाथ- है भगवन्‌ ! बंधन परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन 
किया है गया है ? हे गौतम ! बंधनपरिणाम दो प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है जैसे कि--स्निग्धवंघनपरिणाम ओर रूक्ष बंधनपरिणाम । किन्तु यदि 
दोनों द्रव्य समस्निग्ध गुण वाले हों तब उनका परस्पर बंधन नहीं होता । 
जैसे तेल का तेल के साथ बंधन नहीं होता तथा यदि दोनों द्रव्य समरूक्ष गुण 


आज डे 


वाले है। तब डन का भी परस्पर बंधन नहीं होता जैसे वालु का वालु और 
प्रस्तर ( पत्थर ) का प्रस्तर के साथ बंधन नहां होता | क्योंकि--जब दोनों 
द्रव्य समगुण वाले होते हैं तब परस्पर आकर्षण नहीं कर सकते | अतएव व 
बंधन को भी परस्पर प्राप्त नहीं हो सकते सो इस लिये यदि व द्रव्य वेमात्रिक 
होवे अर्थात्‌ स्निग्थता और रूच्तता सम भाव में न हो अपितु विषमता पूर्वक हो 
तब स्कन्‍्धों का परस्पर बंधन हाजाता है स्निग्थ का स्निग्ध के साथ वा रूक्त का 
रूच्त के साथ तभी बंधन होता है ज़ब वे परस्पर समगुण न हों। इसी प्रकार 
स्नरिग्थ का रूक्त के साथ जघन्य भाव का वजे कर विषम भाव से बंधन कथन 
किया गया है अर्थात्‌ यदि एक एक गुण स्मिग्थ ओर एक गुण रूक्ष दोनों द्वव्य 
हों तब उनका परस्पर बंधन नहीं होसकता। अ्रतणव यदि दोनों वेमात्रिक होवें 
तब ही बंधन होने की संभावना की जा सकती है | इसी कारण कर्मों के बंधन 
में मुख्यतया राग और द्वष ही मूल कारण बतलाए गए है। इस प्रकार बंधन 
का अधिकार कथन किया गया है। 
दोनों गाथाओं की संस्कृत टीका निम्न प्रकार से की गई हैः-- 

. बंधनपरिमाणस्य लक्षणमाह--'समनिद्धयाए इत्यादि परस्पर समल्निग्धतायां सम- 

गुणल्लिग्धतायास्तथा परस्परं समरूक्षतायां समरूच्ताया बंधे! न भवति किन्तु यदि परस्पर ख्लिग्ध- 
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त्वस्य रूक्तत्वस्यथ च विषममात्रा भवति तदा बंध: स्कन्धानामुपजायते | इयमत्र भावना-समगुण- 
लिग्धस्य परमाणवदेः समगुण खिग्घेन परमारवादिना सह सम्बन्धो न भवति तथा समगुणरूत्त- 
स्थापि परमाणवादेः समग्रुणरुक्तेण परमारवादिना सह संबंधो न भवति, किन्तु यदि ल्िग्धः ल्िग्पेन 
रूत्तौरूत्तेशा सह विषमगुणों भवति तदा बिषममात्रत्वात्‌ भवति तेषां परस्पर सम्बंध: | विषममात्रया 
बंधो भवर्त त्युक्रन्‌ ततो विषममात्रानिरूपणार्थभाह- “निद्धस्स णिद्धेण दुहियाणेत्यादि' यदि ज़िग्धस्य 
परमाणवादेः लिग्धगुणनैव सह परमाणवादिना बंधो भवितुमहोति तदा नियमात्‌ द्वथाधिका- 
घिकगुरोनेव परम.रवादिनेति भावः । रूत्तगुणस्यापि परमाणवादेः रूक्षगुणेन परमाणवादिना 
सह यदि बंधो भवति तदा तस्यापि तेन द्ववाय्धिकगुणेनेव, नान्‍्यथा | यदा पुनः 
लिग्धरूत्षयोवंधस्तदा कथमिति चेदत आह-निद्धस्स लुक्खेणेत्यादि' लिग्धस्य रुक्षेणा सह बंधमुपैति 
उपपद्मत जघन्यवर्ज्या विषमः समे वा किमुक्क भवति--एकगुणल्लग्धं एक गुणरूच्त॑च मुक्त्वा 
शेषस्य द्विगुणात्रिग्थादेद्विगुणरूच्तादना सर्वेण बंधो भवतीति उक्कोी बंधनपरिणामः | 

इसका अर्थ पूवे लिखा जा चुका है | सर्वोक्त कथन का सारांश इतना 
ही है कि--जब स्कंधों का परस्पर बंधन होता है तब उन स्कंथां के स्निग्धादि 
गुण वेमा जिक होते है । तव ही उनका बंधन हो सकता है। 

अब बंधन परिणाम के अनन्तर गतिपरिणाम विषय कहते हैंः-- 


गतिपरिणामेणं मभते कतिविहे प. ! गोयमा ! दुविहे पणणते तंजहा-- 
फुसमाणगतिपरिणामे अफुसमाणगतिपरिणामे अ्रहवादीहगतिपरिणामे 


रहस्सगतिपरिणमिय । 

भावाथे--हे भगवन्‌ ! गतिपरिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है ? है गोतम ! गति परिणाम दो प्रकार से वणन किया गया है जैसेकि- 
स्पशेमान गति परिणाम ओर अस्पशमानगतिपरिणाम तथा दीधेगतिपरिणाम 
वा हस्वगतिपरिणाम । इस कथन का सारांश इतना ही है कि-जब पुद्वल गति 
परिणाम में परिणत होता है तब वह दो प्रकार से गति करता है। एक तो 
स्पशमानगति परिणाम । जैसे जो-पुद्वल गति में परिणत हुआ तब वह अपने 
क्षेत्र में आने वाले आकाश प्रदेशों का तथा खत्तेत्र से पृथक आकाशप्रदेशां 
को स्पशे करके ही गति करता है। जिस प्रकार एक शक्कर (कांकरी) जल पर 
किसी द्वारा प्रक्षिप्त की हुई जल को स्पशे कर वा विना स्पश कर गति करता 
है ठीक उसी प्रकार पुद्ठल भी श्राकाश प्रदेश अपने से जो पृथक्‌ हैं उनको भी 
स्पश करके गति करता है। दूसरे भद में जिस प्रकार पक्षी भूमि को न स्पशे 
करता हुआ गति करता है उसी प्रकार पुद्डल भी अपने क्षेत्री प्रदेशों को छोड़ 
कर अन्य प्रदेशों को न स्पश करता हुआ गति करता है । सो इन्हीं को 
स्पशंभान और अस्पशंमान गातैपारेणाम कहते हैं। एवं दार्धिगति 


( २०६ ) 


परिणाम जो अतिविप्रकृष्ट देश है वहाँ तक गमन करना तथा 
हस्व देश पर्यन्‍्त गमन करना | जसे कि--एक पुह्ल तो एक समय में पूर्व 
लोकान्त से पश्चिम लोकान्त तक गति करता है उसका नाम दौ्धंगति परिणाम 
कह्दा जाता है ओर एक पुद्ठल अपने स्थान से चल कर दूसरे आकाश प्रदेश 
पर स्थिति कर लेता है। उस का नाम हस्वगति परिणाम होता है। सारांश 
यह है कि -पुद्ठल उक्त चारों प्रकार की गतियों में परिणत होता रहता है। इसी 
का नाम गति परिणाम कहा जाता है। 
अब शास्त्रकार संस्थान परिणाम विषय में कहते हैं -- क्‍ 
सेठाणपरिणामेणं भते कातिविहे प. ! गो, ! पंचविहे प.तंजहा-परिमंडल 
सेठाशपरिणामे वहसंठाणपरिणामे तससंठाण परिणामे चउरससंठाश- 
परिणामे आययसंठाणपरिणामे | 
भावाथे-हे भगवन्‌ ! संस्थान परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन 
किया गया है ? हे गोतम ! संस्थानपरिणाम पांच प्रकार से कथन किया गया 
है जेसे कि-परिमंडल ( चूड़ी के आकार पर ) संस्थानपरिणाम, गोलाकार 
( वृत्तकार ) परिणाम, अ्यंस (श) संस्थानपरिणाम चतुरंश संस्थान 
परिणाम, दाधाोकार संस्थान अथात्‌ पुद्रल उक्त पांचों ही आकारों में 
परिणत होता रहता है। 
अब भेद परिणाम विषय कहते है-- 
भेद परिणामेण कतिविधे प. ! गोयमा ! पंचविहे प.तंजहा--खंडभेद- 
परिणामेण जाव उकरिया भेदपरिणामेणं । 
भावाथे--है भगवन्‌ ! भेदपरिणाम कितने प्रकार से वन कियागया 
है ? हे गोतम ! भेदपारैिणाम पांच प्रकार से वर्णन किया गया है। 
जैसे कि-खंडभेद यावत्‌ उत्करिका भेद | इनका वणन भाषापद में 
लविस्तर रूप से किया गया है। अ्रतणव उस स्थान से देखना चाहिए। कारण 
कि-जो पुद्नल भेदन होता है वह पांच प्रकार से होता है। सो इसी का नाम 
भेदपरिणाम है । 
बण्णपरिणामेणं मंते कतिविदे प. ! गोयमा [ पंचविहे प. तं, कालवरण 
परिणामे जाव सुक्किलवण्ण परिणामे । 


भावार्थ--हे भ्रगवन ! वर्ण परिणाम कितने प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है? हे गौतम ! वर्ण परिणाम पांच प्रकार से वर्गन किया गया है । जैसे 
कि--कृष्ण वर्ण परिणाम, नील वर्ण परिणाम, पीत वर्ण परिणाम, रक्त बणे परि- 


( ३०७ ) 


णाम और शुक्षवर्ण परिणाम, अर्थात्‌ यावन्मात्र पुल हैं थे सर्व कृष्ण, नील, 
पीत, रक्त ओर श्वेत वर्ण में ही परिणत होरहे हैं। क्योंकि ऐसा कोई भी पुहल 
नहीं है जो वर्ण से रहित हो | अतः सर्वे पुह्नल पंचवर्णी है । 
वर्ण युक्क होने के कारण पुद्ठल गंध धमे बाला भी है। अ्रतएव सूत्रकार 
गंध विषय कहते है-- 
गंध पारिशांमण भते कतिविधे प. ! गोयमा ( दुविहे प, तंजहा सुभ्मि- 
गंध परिणामे दुम्भिगंध परिणामे य | 
भावार्थ-हे भगवन ! गंध परिणाम कितने प्रकार से वशन किया गया 
है? हे गौतम ! दो प्रकार से, जैसेकि--सुगंध परिणाम और दुर्गन्ध परिणाम 
क्योंकि यावन्मात्र पुद्ल है वह सब दोनों प्रकार के गंधों में परिणत होरहा है 
तथा गंधो में परिणत होना यद्द पुद्ठल का स्वभाव ही है । 
अब सूत्रकार रस परिणाम विषय कहते हैं। जैसकि-- 
रसपरिणामरणं मभंते कातिविंहे प. ! गोयमा ( पंच विहे पणणत्ते तंजहा 
तित्तरसपरिणामे जाव महुररस परिणामे । 
भावार्थ-हे भगवन्‌ ! रसपरिणाम कितने प्रकार से वर्णन किया गया है? 
हे गौतम ! रस परिणाम पांच प्रकार से प्रातिपादन किया गया है जैसकि-तिक्क 
रस परिणाम, कटुक रस पारिणाम, कसायला रस परिणाम, खट्टा रस परिणाम 
ओर मधुर रस परिणाम अथंत यावन्मात्र पुह्लल हें वह सब पांचो ही रसों में 
परिणत होरहा है | यद्यपि छुठा लोगों ने लवणरस भी कटपन किया हुआ है किंतु 
वह रस संयागजन्य है | इस लिये शास्त्रकर्ता ने पांचों ही रसों का विधान 
किया है | पुह्वल का यह स्वभाव ही हे कि वह रसे में परिणत होता रद्दता है 
क्यों कि-पुद्ल द्वव्य मृत्तिमान्‌ है । सा जो द्वव्य मूत्तिमान होता है वह वर्ण गंध 
रस ओर स्पशे वाला होता है। श्रतएव सूतरकार इसके अनन्तर स्पशे विषय 
कहते है तथा रस धर्म अजीब का प्रतिपादन किया गया है नतु जीव का | फ़्योंकि 
जीव तो एक अरूपी पदाथ है। 
अब सूत्रकार स्पर्शविषय कहते हैंः-- 
फासपरिणमेण भते कतिविधे प. ! गोयमा ! अद्वविधि प. तंजहा 


कक्खड़फासपरिणामे जाव लुक्ख॒फासपरिणामे य ॥ 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! स्पशे परिणाम कितने प्रकार से वर्णन किया गया 
दे? दे गौतम ! स्पर्श परिणाम आठ प्रकार से प्रतिपादन किया गया है। जैसेकि- 
कर्कशस्पशेपरिणाम, मृदुस्पशपरिणाम, गुरुस्पर्शपरिणाम, लघुस्पशेपरिणाम, 


( रेण्८ ) 


शीतस्पशंपरिणाम, उष्णस्पर्शपरिणाम, स्निग्धस्पशपरिणाम, और रूक्तस्परशपरि- 
णाम। इस प्रकार अजीवद्गव्य आठ प्रकार के स्पशपरिणाम से परिणत होरहा है 
तथा यावन्मात्र पुद्नल द्रव्य है वह सब आठ स्पशों वाला ही है । सोयह सब 
अजीव द्वव्य का ही परिणाम जानना चाहिये | सो यह द्रव्य समय २ परिणाम 
भाव को प्राप्त होता रहता है। 

अब शास्त्रकार अ्रगुरुक लघधुकपरिणाम विषय कहते है ! 

अगुरुलहुपारिणामेण भते कतिविधे प. $ गोयमा ! रागागारे पणणते ॥ 

भावार्थ-हे भगवन्‌ ! अगुरुलघुपरिणाम के कितने भेद्‌ प्रतिपादन किये 
गए हैं ? हे गोतम ! अगुरुलघुपारिणाम एक ही प्रकार से वर्णन किया गया है 
जसेकि-पुद्ठल को छोड़ कर शष चारों द्वव्यों के प्रदेश अगुरुलघुभाव से परिणत 
हैं तथा कार्मण शर्गर के स्कन्‍ध भी अगुरुलघुभाव वाले ही प्रतिपादित किये गए 
हैं। कारणकि-आत्मा के आत्म-प्रदेश भी अगुरुलघु भाव वाले हैं ।अतएव जब 
आत्मा के साथ आठों ( ज्ञानावरणीय, दशेनावरणाय, वेदनीय, मोहनीय, आयु- 
रकमे, नाम, गोत्र ओर अतराय कर्म ) प्रकार के कर्मों का सम्बन्ध होता 
है। तब कर्मों को वर्गणायें अगुरुलघुक संशक मानी जाती हैं, तब ही आत्म- 
प्रदेशों के साथ क्ञीरनीरवचत्‌ ओतप्रोत होकर वे वर्गंणायें ठहरती हैं। 
सो अगुरुलघुपरिणाम के अनेक भेद नहीं हैं, केवल एक ही भेद प्रतिपादन 
किया गया है । 

अब सूत्रकार शब्द परिणाम विषय कहते हैं- 


सदपरिणामेण भंते कतिविधे प. ! गोयमा ! दुविहे पणणत्ते तंजहा- 
सुभ्मिसदपरिणामेय दुम्मिसद्सदपरिणामेय से त॑ अजीब परिणामे पणण- 


वरणाभगवहएपरिणाम पद सम्मत्त ॥ 

भावाथे-हे भगवन ! शब्द परिणाम कितन प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है ? हे गातम ! दो प्रकार स-सुशब्द परिणाम ओर उदुष्टशब्दपरिणाम | 
इस कथन का सारांश इतना ही है कि-जब परमाणुओं का समूह शब्द रूप में 
परिणत होने लगता है तब वह दो प्रकार से परिणत होता है जसेकि-शुभ 
शब्द रूप में वा अशुभ शब्द रूप में | क्योंकि-जो मनोहर शब्द होता हे वह मन 
आर करन्द्रिय को प्रिय ओर खुखकर प्रतीत होने लगता है ओर जो अशुभ 
ओर कटुक शब्द होता है वह मन और कर्णन्द्रिय को कंटक के समान लगता 
है। परंच यह सब शब्दपरिणाम दपरिणाम अजीव परिणाम का ही भेद है | सो इस 
प्रकार श्रीप्रश्ञापन सूत्र के त्रयोदशवें पद में जीव परिणाम ओर अजीव परिणाम 
का वणन किया गया है। 

इति श्रोजेनतत्त्वकालिकाविकास परिणामपदनाम्नरी नवमी कलिका समाप्ता ॥ 


इति श्री जनतक्वकलिका विकासः समाप्तः । 


